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Ce livre est surtout une etude philologique. L'objet prin- 
cipal que je m'y propose est rinterpretation des hymnes du 
/iig-Veda. Apres les travaux de rapprochement des differents 
emplois de chaque mot, d'oii sont sortis, et la partie ve- 
dique du dictionnaire Sanskrit de Petersbourg, due a M. Roth, 
et V index verborum complet que M. Grassmann a publie sous 
le titre de Wcsrlerbuch des Rig- Veda ^ j'ai pens^ qu'un tra- 
vail de rapprochement des differentes formes de chaque 
dee pourrait contribuer a son tour a la solution d'une 
partie des difficultes, les unesreconnues, les autres esquivees 
plut6t que resolues, que presente encore Texegese du plus 
ancien monument de la litt^rature indienne. J*ai done en- 
trepris de donner au public une sorte dHndex rerunij ou 
mieux d* index « des idees » du i?ig-Veda. 

L'ordre d'un tel index ne pouvait guere 6tre, comme celui 
d'un index verborum, un ordre alphabetique. J'aurais d'ailleurs 
mal rempli Tobjet que j'assignais a ce travail en me conten- 
tant de rapprocher toutes les formes d*une memo idee. II 
fallait, pour achever de preciser chacane des differentes idees 
et la mettre dans tout son jour, la rapprocher des idees ana- 
logues, Topposer a Toccasion a des idees contraires, en un 
mot pousser jusqu*au bout la synthese des traits epars a 
travers les hymnes vediques. C'est ainsi que Vindex projete 
est devenu un expose methodique de la Religion vidique 
d^ apres les hymnes du Rig-Veda. 

Mais mon livre, en prenant ce titre, n'a pas change d'objet. 
J'insiste sur la pensee d'un index, et d'un index con§u avant 
tout comme un nouvel instrument d'exegesepour Tintelligence 
du texte mfime des hymnes. EUe expliqueet, je Tespere, jus- 
tifie la forme, Tesprit, les limites de ce travail. 

Bergaigne, Religion vcdique, n 
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La « forme » est a peu pres celle d'une mosaique faite de 
menus fragments du texte des hymnes rapproches et ajustes 
de maniere a composer un tableau d'ensemble. Les citations 
et les renvois * sent multiplies, quelquefois peut-^tre au de- 
triment de la nettete, et en tout cas de la marche rapide de 
I'exposition, mais le plus souvent, je Tespere, au profit de 
I'intelligence des textes mSmes, dont le sens, fftt-il clair 
par lui-meme, pent presque toujours 6tre precise encore par 
la comparaison. 

En revanche, j'ai generalement evit^ la polemique, du 
moins, et c'etait mon droit, ce semble, dans un travail de 
synthese embrassant le /?ig-Veda tout entier, centre les 
auteurs de simples traductions ou de monographies. Or, les 
seuls travaux de synthese a la fois complets et de premiere 
main sur ce monument, a part le volume V des Sanserif 
Texts de M. Muir, precieux recueil de faits rassembWs en 
dehors de tout esprit de systeme, et par suite offrant peu de 
prise a la polemique, sent les travaux des lexicographes. Je ne 
prendrai done guere a partie que MM. Roth et Grassmann, et 
cela a propos de la determination du sens mSme des mots. 

L' (( esprit » de ce livre est la syst^matisation, la pour suite 
de toutes les analogies, la recherche de toutes les formes 
probables ou seulement possibles de chaque idee. Tran- 
chons le mot, et prevenons une critique gfoerale qu'on 
pourra lui adresser : dans cette recherche, dans cette pour- 
suite des analogies, je paraitrai souvent craindre moins de 
depasser le but que de ne pas Fatteindre. C est que je ne 
pretends, ni donner le tableau definitif d'une religion dont le 
principal monument ofTre encore tant de difflcult^s d' inter- 
pretation, ni faire oeuvre de critique impeccable en ne citant 
que les passages parfaitement elairs, puisque mon principal 
objet est au contraire de presenter des solutions, ou tout au 
moins des suggestions pour Texplication des passages obscurs. 

D'un autre c&te, dans le rapprochement des textes, j'ai le 
plus souvent neglige les distinctions chronologiques. A cette 



1. Les hymnes Vdlakhilya sont compt^s k part, comme dans la premiere 
edition de M. Aufrecht sur laquelle j'avais fait le depouillement des teztea, 
J'ai du renoncer, faute de caractferes speciaux, a accentuer les mots Sanskrits; 
mais j'ai distingue ces mots comme oxytons, paroxytons, etc., toutes les fois 
qu'il y avait utilite a le faire. La transcription est des plus simples. Toutes 
les lettres qui devraient Stre pourvues de signes diacritiques sont distingu^a 
par Taltemance des caract^res romains et des caract^res italiques. 
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nottvelle oritique qa'on pourra m'adresser je ferai d'avaneo 
and r^ponsd analogue. Je n'entends, ni retracer le develop- 
pement historique de la religion v^dique d'apres des hymnes 
dont la obronologie devra dtre detormin^e uniqnement par 
des raisons intrinseques, et ne pourrait, eelonmoi, Tfitre que 
preiuaturemeut dans I'etat actuel de Texeg^se philologique, 
ni me priver des lumieres que pent apporter a cette ex^g^se 
la comparaison de passages empruntes a des hymnes d'a- 
poques peut*dtre fort differentes. L'ensemble de ces compa* 
raisons aura precis^ment pour resultat de prouver qu*il n'y a 
pas eu entre les plus anciens et les plus modernes des hymnes 
da Aig-Veda, quels que soient ceux qui doivent Stre effecti'* 
yement ranges dans Tune ou dans Tautre de ces deux catego- 
ries^ une transformation telle de la religion v^dique, que les 
hymnes les plus modernes ne puissent plus serrir de com* 
mentaire aux plus anciens. Tout au plus peut-on dire que 
quelquefois ceux-ci contiennent seulement le germe dont 
ceux4a nous montrent le complet developpement. 

C'est en cet ^tat de d^veloppement complet, et comme an 
systdme acheve de toutes pieces, que la religion v^dique est 
pr^sent^e dans mon livre. A-t*elIe eu, en effet, cette forme 
complete et achevee a un moment donn^ de son existence, 
et dans la conscience de I'un quelconque de ses ministres? 
Je n'avance rien de tel, et c'est a un tout autre point de vue 
que jeme place pour justifier la systematisation qui est, je le 
r6p^te, I'esprit de mon travail. On ne conteste pas au criti- 
que d'une oeuvre litt^raire ou d'une oeuvre d'art le droit de 
rechercher les lois que la pensee de Tecrivain ou del'artiftte 
a suivies, d'une maniere plus ou moins consciente, dans 
la conception et dans Texecution de son ouvrage. On 
ne pent davantage, ce me semble, contester au mythologue 
le droit de rechercher les lois qu a suivies ^galement d'une 
maniere plus ou moins consciente la pensee des createurs et 
des premiers interpr^tes d'une mythologie. L'ordre que 
j'adopte pour le classement des idees vediques est dans 
ces idees mSmes, s'il n'a pas ^te, du moins avec le degr^ de 
perfection et d'achevement qu'il presente ici, dans I'esprit 
des auteurs des hymnes. Plus tard viendra le temps, et je ne 
renonce pas a contribuer un jour pour ma part a cette oeuvre, 
de chercher arestituer I'ordre historique du developpement de 
la religion vedique. Mais il faut avant tout s'entendre sur le 
caractAre essentiel qu'a pr^sent^ cette religion d^s son ori- 
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gine, pour avoir quelque chance de s'entendre ensuite dans 
l6 classement chronologique des hjmnes et des idees qui y 
sont exprimees. Si Tordre suivi dans mon index des idees est» 
comme je le crois, le mieux approprie a son principal objet, 
qui est d'eclairer les textes m^mes par la comparaison et la 
coordination, il est par cela m^me justifie. • * 

Quant aux « limites » de ce travail, ce sont celles du re- 
cueil mfime du /?ig-Veda. Ces limites auraient ete evidem- 
ment trop etroites pour un travail ou Ton se serait propose 
uniquement de tracer un tableau de la religion vedique. Mais 
on ne fait guere dHndex que d'un seul ouvrage. Un travail 
de ce genre, pour 6tre complet dans ses details S doit^tre 
restreint dans son etendue. 

Tel qu'il est pourtant, compost de fragments de textes rap- 
proch^s dans un esprit Evident et avou6 de syst^matisation 
et empruntes aux seuls hymnes du /fig- Veda, ce livre pre- 
sentera, je Tespere, une image assez fidele de la religion ve- 
dique. Cette image sera notablement diflferente de celle qu'en 
presente par exemple la traduction complete du /?ig-Veda de 
M. Grassmann, qui pent 6tre consideree comme le couronne- 
ment du travail d'exegese commence par M. Roth et continue 
dans le meme esprit par M. Grassmann lui-m^me *. Aver- 
tissons-en tout de suite le lecteur : elle lui paraitra sans 
doute moins seduisante, et sera en tout cas bcaucoup moins 
simple. 

En deux mots, voici le principe du diflferend. MM. Roth et 
Grassmann ne craignent pas, pour simplifier le sens des hym- 
nes, de compliquer souvent le vocabulaire^ : j'essaie au 



1. Bien entendu, ud index des idees ne peut etre complet a la maniere d'un 
index des mots. J'ai fait en sorte que celui-ci le fut dans la mesure que com- 
porte la delicatesse d'une pareille tache. Inutile de dire que le depouillement 
des hymnes a ete integral. J'ai mdme recommence plusieurs fois ce depouille- 
ment. Malheureusement le travail de redaction, entrepris depuis plusieurs 
annees, a ete differentes fois et longtemps interrompu. II en a ete de meme 
de rimpression, commencee d'ailleurs avant que la redaction de toutes les 
parties fiit acheyee. J'aurais certainement pu, en trayaiilant dans de meil- 
leures conditions, rendre cette publication moins imparfaite. Faute de plus de 
loisirs et de suite dans le travail de redaction et de correction des epreuves, 
elle pourra me faire moins d*honneur sans que Tutilite qu'elle pouvait ofifrir 
pour le progrfes des etudes vediques en soit sensiblement diminue. C'est ce qui 
m'a decide k ne pas Tajourner indefiniment. 

2. Elle le sera plus encore de celle dont on pourrait trouver les traits dis- 
semines dans les travaux mythologiques de M. Max Mdller. Mais il est en- 
tendu que je ne fais de polemique que contre les deux lexicographes. 

3. La querelle entre eux et moi porterale plus souyient sur Thypothese d'un 



co&traire de retablir la simplicite dans le vocabulaire en 
admettant la complexite dans les idees. Je no recale pas 
mSme devant une idee bizarre, quand mes predecesseurs me 
paraissent ne I'avoir evitee qu'en faisant violence aux mots. 
Mais bien entendu je ne tiens compte de cette idee dans le 
systeme que je cherche a restituer, que lorsque je Tai re- 
trouv^e plusieurs fois sous des formes difiF<5rentes et que la 
comparaison de plusieurs passages a, selon la methode rigou- 

homonyme ou sur la mnltiplication des sens d*un m^me terme, deux expe- 
dients auquel MM. Roth er Grassmann se croient trop souyent forces d'avoir 
recours, faute d'avoir reconntl le degre de complication que la religion yedi« 
que presente dans la plupart des hymnes, et particuli^rement l*importance 
qu^y jouent les speculations liturgiques. Sans manquer k la reconnaissance 
et au respect dus au fondateur de Texeg^se vedique, et k cet autre sayant, 
son digne continuateur, si cruellement enleye par une mort prematur^e, qui 
lui a laisse le temps d*acheyer son oeuyre, mats non celui d*en recueillir tout 
Thonneur, qu*il me soit permis de preciser ici par deux exemples, ou Ter* 
reur de Tun et de Tautre est evidente, les critiques que je viens de formuler. 
Je les ai dej^ cites ailleurs {Revue critique, 1875, yoL II, p. 373 note 8J ; mais bien 
que j'aie le choix entre un grand nombre d'exemples analogues qu*on trou- 
yera dissemines dans ce livre, ce seront encore ceux-14 que je reproduirai 
ici, parce qu*il n'en est guere de plus frappants. — Le mot dur « porte » 
fait au genitifsingulier cfurah (oxyton) et a Faccusatif pluriel durah (paroxy- 
ton). Ces deux formes se rencontrent dans deux passages oiielles ont embar- 
rasse M. Grassmann. Deja pour expliquer la premiere, au vers I, 53, 2^ 
M. Roth avait suppose un mot dura (oxyton), dont il ne trouvait pas d*au- 
treexemple, avec le sens de f donneur », proprement Erschii€ssef\ M. Grass- 
mann a admis cette hypothese, et y a ajoute celle d*un second mot dura (pa- 
roxyton), tout aussi inconnu, et auquel il attribue le mdme sens, pour expli- 
quer le yers VI, 35, 5. Or les deux formes s*expliquent parfaitement, Tune 
comme le genitif, Tautre comme Taccusatif du mot dur « porte ». Dans le 
premier passage, Indra est appele le maitre puissant c de la porte du che- 
val, de la porte de la vache, de la porte du ble et de la richesse », comme 
ailleurs il est dit d*Agni qu'il ouvre les portes de la richesse en general, I, 68, 
10. Dans le second, si I'on prend le verbevt^rtnl^e au sens moyen, au lieu de 
le prendre au sens passif, on voit qu'il est dit d' Indra, si souvent accompagne 
de chantres, et accomplissant lui-m4me ses exploits au moyen de Phymne, qu*il 
dischante les portes, qu'il ouvre les portes par le chant. — Passons a Tinterpre- 
tation donnee dumot vip par MM. Roth et Grassmann. Ni Tun ni Tautre n'ont 
pu meconnaitre enti^rement le rapport etroit qui existe, pour le senscomme pour 
i'etymologie, entre ce mot vip et le mot vipra » prdtre », proprement « ins- 
pire », ou le mot vipas [dans les composes vipag-cit, vipo-dhd), « inspiration » 
ou « hymne, pri^re » (cf. vepate 7nati, de Soma, IX, 71, 3, et d'Agni, X, 11, 
6, c*est-a-dire des prdtres, des t inspires )> par excellence). Mais ils ont cru 
devoir en outre, pour Tinterpretation de divers passages, tirer de la signifi- 
cation radicale c trembler, vibrer », les sens de « branche », de « baguette 
faisant partie du tamis a presser le Soma i, et enflnde c fl^che ». Or Tun des 
sens suggeres par la comparaison des mots vipra et vipas sufilt parfaite- 
ment d Texplication de tous ces passages, noa pas le sens d' « inspire » ou 
de « prdtre >, mais celui d' « inspiration » ou d' « hymne, pri^re ». De ce§ 
deux sens, M. R. n^avait reconnu que le premier. Or, j'admettrai qu*au vers 
7 de Thymne III, 3, Topposition de devdndm nous invite i prendre vipdm au 
sens concret, et quVu vers 1 du mdme hymne, il est naturel de interpreter, 
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rdusemefit euivie datis tout ce travail, confirm^ rinterpr^ta-* 
tion naturelldment indiqu^e par Id sens ordinaire des termes. 
G'est en procedant ainsi, c'est en me laissant instruire 
par les mots, au lieu de les plier aux exigences d'une simpli->- 
tM voulue, que j*ai ete conduit a tracer de la religion ViS- 
dique un tableau dont je vais d'avance, pour la commodity 
du lecteur, esquisser les princlpaux traits. 



de meme. Mais je ne puis croire, avec MM. R. et Gr. qu'il soit au vers V, 
68, 1, un adjeotif employe cotnme epithete de gfird. II est la construit en ap* 
position avec oe moti et y a^ comme au yen X, 61, 3 (ou M. Gr. ne main« 
tient le sens de prdtre que par I'hypoth^se d'une accentuation fautive), et 
dans Texpression vipdmJyoHmski^ III, 10, 5 (of. les prieres brillantesi ci-dea- 
sous, p. 265), le sensde priere oud'hymne. Ce dernier sens est admisdurestepaar 
M* Gr. pour le vers VI, 49« 12, ou les vipah sont les hymnes deeelui qui est c eld- 
quent», et oil il est difficile de comprendre comment M. R. peut introduire son 
sens de abaguette f . — M. Gr. a renonce pour plusieurs passages encore auxseus 
imagines par M. R. Ob va voir qu'il aurait pu les abandon ner eompUte^ 
ment. Et d'abord, sll renonoe au sens de c bagUette du tamis • pour les 
vers IX) 3, 2 et YIII, 6, 7, ou je substituerais d'ailieurs le sens d* « hymne ft 
ott c priere » k celuide « pr^tre », pourquoi le garde^-t^il aux vers IX, 22^ S 
et tX, 99, 1 ? Le premier ne s*expUque-t-il pas par les passages qui nous mon* 
trent le Soma purifie par la priere, IX, 96, 15; 113, 5^ cf. 43, 3 (cf. d'ait 
leurs, dans le vers IX, 22^ 8 iui-m^me, le mot viptxgcitah), et le second, 
mieux encore, par la comparaison de la formule dgre vdcah, IX, 106^ 10 {qL 
Hgrt sindh^dm^ IX, 86, 12), et dd Texpression vdeo agriyahy IX, 7| 3, evidem- 
ment equivalenteaux formules vipdm agre et vipdm <t^f*e«AN, VIII,6,7 ? On sera 
^ans doute pen dispose maintenant ^retenir pour le setil vers IX, 65, 12 le sens 
did c baguette du tamis », dt si Ton pemarque de plus que lemot vipd y est 
rapproche de dhdmyd comme Test au vers IX, 10, 4 le mot gird, on n'hesi- 
tera gu^re d I'interpreter dans le sens d* a hymne ». Le passage peut signi- 
flei^ par exemple <t brillant av^c cette priere-ci et avec cette priere-la » : les 
deux prieres paraissent dtre d'ailleurs celles de U %etr^ et du eiel. — «Mi Gr. 
lEidmet dans son Lekique, au vers VIII, 52, 7, le sens d* « hymne )> (qu'il 
abandonne, il est vrai, pour celui de « fl^che )> dans sa traduction), et au vers 
VlII, 1, 4, le sens dd « prdtl^ », auquel je substituerais celui d* « hymne ». 
Si i*on iremarque que dans ces deux Vers, il s'agit dei hymnes de Tart, c*est- 
&-dire (contrairament di Pinterpr^tation que M. Gr.j dans sa traduction, con- 
S^irve pour le vers VIII, 1, 4) de Pennemi, du sacrificftteur riVal> on verra qde 
te dernier sens doit Stre etendti Encore au vers IV, 48, 1 (oh le mot ns e«t 
hegatif, ct. X, 22, 5), concernahl le m$me 8lijet(cf. encore VIII, 54, 9,.<rr^ 
j^ugcitah), — Le sens de « branche » a ete suggere A MM. R. et Gr. paries 
Vers VI, 44, 6 et VlII, 19, 83. Or il ftiut remarquer d'abord que ces deux paa* 
sages n*ont rien de commune On trouve bien dans Tun et dans Tautre Tid^e 
de c branche », suggeree dans celui-lA par le verbe in rohanti, formellement 
exprimee dans c^lui-ci par le mot vaydh. Mais dans ce dei'nier, le mot v^dh 
appartient au premier hemistiche, t Agni, toi qui es (comme un trone) sttt 
lequel les autres feUx croissant comme des branches », et Tidee exprim^ pBt 
le second hemistiche n'a aucun rapport avec celle du premier. Le verbe «il 
yu qu*on y renconti^e n'ayant pris le sens de c s'emparer de » ou plat6t d% 
€ diriger §, son gre » que par une metaphore iitQ6 d© Tart de conduire l€s 
6hars, «3t signifiant propremeut ct atteler > (cf. niyttt a attelage »), la mi&th^ti» 
dlntet][>f Station qui consiste It lAultlplier les signlficatioiis d*un mdmid mot 
j^Our sim);>imer le s^ns d^s ibrmUles vddipej, aurait dft plutdt l>ni§^^e^ fft 
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La mythologie des /4ryas vMiques est etroitement li^6 i 
leur oulte, et ces deux aspects de leur religion doivent 6tre 
Studies simultan^ment. 

Le sacrifice v^dique,' par les rites mSmes qui le constituent, 
ou tout au moins par la plupart des formules ou ces rites sent 

k MM. R. et Gr., pour Taoousatif pluriel rtpah, le §ent de f chevaux », quHls 
auraient pu deduire, avec autant de yraisemblance que ceux de « bran- 
ches » ou de « filches, » de Tid^e radicale de « mobilite ». La verity est que 
Uotre mot y d4signe les « pri^res » ou les c faymnes » avec allusion k des 
ehevauz, k des attelages. Nous verrons en effet que rassimilation des pritoes 
& Jes attelages est une desidees les plus iamili^res aux pontes vediques. Usuffira 
quant k present de citer le yers VI, 35, 3 ou se trouvent k la fois le substan- 
tif niyut et leverbe ni yu. Dans le second hemistiche de notrevers VIII, 19, 
S3> le pr^tre se vante, en honorant Agoi, « d^atteler les richesses des hommot 
comme ses hymnes )>, c'est-^-dlre de s'en rendre maitre comme il est le 
maitre des hymnes qu'il dirige k la mani^re d'attelages. Deux comparaisonfl 
sont exprim^es, ou plut6t, le terme interm^diaire ^tant supprime, suggereeg 
d*un coup, celle des richesses k des attelages, celle des attelages k des 
pri^res. Le terme intermediaire est d'ailleurs suggere lui-mSme par le verbe 
ni yu. — Or^ la m^me figure, et c'est \k le seul trait de ressemblance des deux 
passages, leretrouve au vers VI, 4i, 6.L*idee des « branches » y est, nou paa 
exprimee, mais sugger6e par le verbe m ruh « se ramifier » dans la formule 
c Indra, dont les faveurs sont comme les prieres, vtpah, quand elles se rami- 
flent D. Ainsi ce passage qui, aux yeux de MM. R. et Or., 6tablissait 
avec Evidence le sens de « branches », contient simplement une allusion k la 
comparaison des prieres des differents sacrificateurs, VIII,5, 16,4 des branches 
qui se separent, VII, 43, 1 (cf. VIII, 13, 6, cf. encore II, 5, 4, et aussi VIII, 18, 
17, et plus tard, les differentes ^dkhd desVedas). La double comparaison forme 
ici d'ailleurs un sens interessant : les faveurs d'Indra se ramifient pour re* 
pondre k la ramification des prieres; en d'autres termes, Indra exauce les 
prieres de tons les sacrificateurs. — Reste le passage qui paraissait offrir un 
argument non moins triomphant en faveur dusens de « fieche », c'est-&-dire 
le vers X, 99* 6. Quand nous aurons vu la pri^re comparee k une lame de 
fer qu'on aiguise, VI, 4t, 10, quand nous aurons de plus developpe Tid^e de 
Tefiicacite toute-puissante de la pii^re, considdree comme Tarme des dieux, 
aussi bieU que comme un moyen d'action en quelque sorte magique de 
rhomme sur la divinite, on ne s^etonnera plus que Trlta, ce dieu tout par* 
ticulierementconsidere comme un sacrlficateur, comme un preparateurduSoma 
celeste, se serve, pour frapper le sanglier, c^est-a-dire le demon, d'une 
a pri^re k pointe de fer », X, 99, 6, ou simplement d'une pri^re f ferree », 
aceree (cf. vdcah.,. jyotiragrdhy VII, 101, 1, girag candrdgrdh,Y , 41, 14, a pa- 
roles, chants brillants »), o'est-&-4ire en somme, d'une pri^re tenant lieu de 
fer. Gette substitution au sens veritable d*un mot du sens qu'il suggere k 
c6t6 du sien propre est frequents ohez M. R. et Qr. Or on voit que Teffet de 
cette substitution peut dtre, non-seulement d^alterer le tour de la pensie v^ 
diqtte, mais d'enleter aux formules mythologiques leur signification la plus 
iaU»MI4tite. 
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decrits, nous apparait d'abord comme une imitation de cer- 
tains ph^nomenes celestes. 

Les phenomenes dont il s'agit peuvent se ramener a deux 
groupes : ceux qui accompaguent le lever du soleil, et que j'ap- 
pellerai phenomenes solaires, ceux qui accompagnentapres une 
longue s^cheresse la chute de lapluie, et que j'appellerai pheno- 
menes meteorologiques. Dans Tun et I'autre groupe,lamytho* 
logie vedique distingue des elements m&les et des elements 
femelles.L*element malle est, dans les phenomenes solaires, le 
soleil lui-m^me, danslesphenomenes meteorologiques, I'eclair. 
Les elements femelles correspondants sontl'aurore et la nue, 
ou, avec intervention de Tidee de pluralite qui est volontiers liee 
a celle du sexe feminin, les aurores etles eaux. Ces divers 
elements sent susceptibles de representations diverses qui 
constituent I'anthropomorphisme et le zoomorphiame mytho- 
logiques. 

Les figures d'animaux les plus frequentes sont, pour les 
m&les, Toiseau, lecheval, aiie ou non, le taureau et le veau; 
pour les femelles, la cavale et surtout la vache. Entre les fitres 
des deux sexes s'etablissent, soit sous leur forme humaine, 
soit sous leurs formes animales, des rapports mythiques re- 
presentant les relations supposees des elements entre eux. La 
concomitance, ranteriorite, la posteriorite des phenomenes 
trouve son expression dans TuTiion sexuelle ou la parente 
coUaterale, dans la paternite ou la maternite, dans la filiation 
des fitres mythologiques. Ces rapports peuvent d'ailleurs se 
confondre ou se renverser selon les points de vue divers ou 
multiples sous lesquels ils sont envisages. De *la les incestes 
du fr^re et de la soeur, du pere et de la fille. De la encore ces 
paradoxes, auxquels les auteurs des hymnes prennent une 
sorte de plaisir enfantin, « La fille a enfante son pere », « Le 
fils a engendre ses meres », et qui s'expliquent par le fait 
que le soleil a ete considere, tantot comme le fils, tantot 
comme le pere de Taurore, ou que les eaux du ciel ont passe, 
tantot pour les meres de redair qui nait au milieu d'elles, 
tantot pour les filles de ce mSme eclair qui les fait couler. 

Toute cette phraseologie mythique se retrouve dans la 
description des ceremonies du culte. II y a dans ces ceremo- 
nies deux moments principaux, la preparation de Toff'rande, 
et le sacrifice qui en est fait dans le feu. ArrStons-nous d'a- 
bord a la seconde operation. L'eiement mMe y est le feu 
lui-mSme, Agni, tandis que reiement femelle est roffrande. 
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quelle qu'elle soit, beurre, lait, ou liqaeur spiritueuse du 
Soma. Or, le feu et roffrande sont souvent repr^sent^s sous 
les mSmes formes que les elements m^es et les ^I^ments 
femelles des phenomenes celestes, et les rapports concus 
entre ceux-ci sont egalement ^tendus a ceux-la. Mais c'est 
surtout dans les formules qui d^crivent la preparation de 
Toffrande par excellence, c'est-a-dire du Soma, que Tintention 
de faire des rites une imitation des phenomenes celestes se 
trahit avec une entiere Evidence . Ici c'est le Somalui-mSme 
qui joue le rdle d'^l^ment m&le. En effet, tandis que les of- 
frandes de beurre et de lait, correspondant dans le sacrifice au 
beurre et au lait des vaches celestes, c'est-a-dire a la lumiere 
de Taurore et a I'eau de la nuee, et assimilees elles-mSmes a 
des vaches, sont toujourset uniquement femelles, le Soma ne 
prend acci den tenement le mfime sexe que par opposition au 
feu dans lequel il est sacrifie. Par lui-m^me, ce liquide de cou- 
leur d'or, ce breuvage qui rechaufi'e et brule le coeur, est un 
element m&le comme le feu, avec lequel il off're tant de res- 
semblance qu'on pent Tappeler un feu liquide. Les femelles 
sont, tantotles eaux servant a humecter la plante d'ou on Tex- 
prime, et coulant avec lui dans Toperation du pressurage, 
tant6t le lait auquel on le m^le pour le faire fermenter. Tout 
un livre du/?ig-Veda, le neuvieme, est compose d'hymnes ou 
cette preparation du breuvage sacre est mille fois decrite 
dans des formules qui conviendraient tout aussi bien a la 
description mythique des phenomenes de Forage ou du lever 
du jour. 

II est un autre ordre de femelles que les hymnes mettent en 
rapport avec le feu, et plus souvent encore avec le breuvage 
du sacrifice. Je veux parler des prieres, ces vaches mugis- 
santes qui appellent leur veau ou lui repondent. Mais ces fe- 
melles out aussi leur prototype celeste dans les eclats du ton- 
nerre, consideres comme les mugissements des vaches de 
Torage, ou assimiles eux-mfimes a des vaches. La correspon- 
dance du rite et du phenomene n'est m^me nulle part plus 
evidente que dans les formules qui consacrent la relation des 
prieres avec le feu etle breuvage sacre. 

J'aiparle jusqu'a present d'une imitation des phenomenes 
dans le culte. Mais pour rendre la pensee exacte des ilryas 
v^diques, il faut aller plus loin. Les rites sont la reproduction 
reelle sur la terre des actes qui s'accomplissent dans le cieL 
Les ei^meuts du culte ne sont pas de purs symboles des Hi'* 
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ments des phtoomenes celestes : lis leur sont identique» en 
nature, etUs tirent comme eux leur origine du ciel. 

La chose ya de soi pour les eaux. Mais la croyance k 
ridentit^ du feu terrestre et de celui qui s'allume dausTorage, 
sous la forme de Teclair, ou encore de celui qui apparaittous les 
matins a Torient sous la forme du soleil, n*est pas moins solide- 
ment ^tablie. C*est ce que prouvent de nombreux passages des 
hymnes. Le mythe de ladescente du feu celeste sur la terre est 
mSme commun a tons les peuples indo-europ^ens, comme I'a 
d^montr^ M. Kuhn dans un livre qui passe a bon droit pour 
le yrai fondementdes etudes de mythologie comparee. Die He 
rabkunft des Feuers und des Gadtertranks ^ Je ne crois pas d'ail- 
leurs qu'il en faille chercher uniquementT explication dans le 
phenom^ne terrible de la chute de la foudre. Le feu qu'on fait 
aortir du bois selon le rite antique du frottement des aranis y 
a ete introduitpar lapluie qui a fait crottre ce bois, et il ^tait 
contenu dans la pluie elle-mSme, comme il T est touj ours dans 
les eaux du eiel^soitqu'ils'y manifesto, soitqu*ilyrestecach^. 
n y ^tait mdl^ comme le Soma Test aux eaux terrestres et au 
lait dans la preparation du breuvage sacr^. Uy jouait le rdlede 
Soma celeste. En effet, et sur ce point les theories deM. Kuhn 
appellent, selon moi, une rectification importante, le Soma 
e^leste n*est pas la pluie elle-m^me^ mais T^lement ign^ 
renferm^ dans la pluie. Les deux elements, distincts sur la 
terre, du feu et du Soma, se confondent dans le ciel sous la 
forme de T eclair* Us se confondent egalement sous celle du 
soleil : car c'est seulement par une modification relativement 
tardive, quoiqu'elle soit d^ja en germe dans le iiig-Veda, que 
le mythe primitif de Soma a 4te, comme tant d'autres mythes 
solaires ou m^teerologiques dans les diverses mythologies 
indo^europ^ennes, transporte dans le ciel nocturne, et que le 
nom du breuvage sacre est devenu un nom de la lune. 

La distinction du feu et du Soma s'opere sur la terre lors- 
qu'en tombant m^les aux eaux de la pluie, ils s'introduisent 
avec elle dans des plantes diff^rentes, pour sortir des unes 
en etincelles et des autres en gouttes de liqueur. L' argument 
decisif en favour de Fidentiflcation du feu et du Soma est 
d'ailleurs, independamment des passages ou Fun et Fautre 
Bont assimil4s a Feolair et au soleil, le role que le second 



1. M. Baudry en a doniiiB une analyse, & laquelle il a ajoute des faits nou- 
«iAttx, dlkhs lA Ktmift ^mmiqHis, XiV^ p. S53 ti »35^ XV> p. 6. 
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joue odmme ^l^ment mftla dans leg rite A du tfacrifioe. Il6»t 
mime sur la terre le l^pt^sentant le plus direct du feu 
contenu dansles eauxr^elles^ puilque le feu terrestre 0e peut 
f*uair qu'a des representations des eaux, c*est-&-dire au 
beurre at au lait. 

Ce n'est pas que Tanalogie des eaux, do feu et du Soma 
n'ait fait considerer aussi ces autres Elements du saorifice» 
ainst que les pri^res^ comme identiques en nature a eeux 
qui leur correspondent dans le ciel. II ne faut d*ailleurs pas 
perdre de vue le fait que les vaches qui donnent ce lait et ce 
beurre ne font que rendre oe qu'elles ont emprunt^, en les 
buvant, aux eaux du ciel> et en les paissant^ aux plantes que 
les eaux du ciel ont fait croitre. 

Mais ce n'^taient pas seulement les ^Uments bottsU^ 
tutifs du sacrifice qui etaient consideres oomme descent 
dus du ciel. Les hommes qui racoompiissaient avaient eux- 
m^mes une origine celeste, comme le feu qu*ils allumaient. 
Ce mjthe de Torigine celeste, et, pour pr^ciser davantage, de 
Torigine ign^e de la race humaine, est ^galement, d'apris le 
livre d^jd cit^, commun a tons les peuples de la race. Mais 
M. Kuhn ne me paratt pas avoir suffisamment mis en re^ 
lief toutes les causes qui peuvent contribuer a expliquar la 
formation du mythe, ni mime peut^dtre les plus importantes. 
Au nombre de celles^ci, 11 faut mentionner Tid^e, naturell6Bi«it 
sugg^r^e par le refroidissement des cadavres, que le feu est le 
principe de la vie, puis le fait que Thomme redemande sans 
cesse, plus ou moins directement, selon que sa nourriture est 
animale ou v^g^tale, aux eaux de la pluie consid^rdes 
comme renfermant le feu c^este, oet element n^cessaire d la 
conservation et a la transmission de 1' existence. Mais, ea 
dehors de ces observations quasi scientifiques, il est encore un 
point dont il faut tenir grand oompte. Le feu dans lequel les 
prdtres versaient Tofirande ^taitlui-mSme consid^r^ comme le 
veritable prStre par lequel le sacrifice se consommait. Le feU 
du foyer domestique, identique d'ailleurs au feu du sacrifice, 
etait le maitre de maison par excellence. C'est ainsi que d^afl^ 
ciens noms du feu, Angirasi Vasishrha, Atri, et taut d'autres^ 
ont pu devenir les noms d'autant de personnages qui, tout en 
passant pour les premiers pfdtres et les premiers anddtres, ont 
retena asse2 Addlement les attributs du feu pour oontribueri 
Hitton k former, au inoins i fixer le mjthe de Torigine igu4€ 
de in r&^d hiiM&iu^; tl sd pburraif aitisi que t^l m tdi He ois 
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chefs de familld edt reellement existe, et que Tapplieatioii 
qui lui aurait ^te faite d'un nom du feu, en raison des attribiits 
sacerdotaux qu'il partageait avec lui, eftt amene peu a peu 
dans la legende une confusion plus ou moins complete du 
prfitre mortel et de son modele immortel. Quoi qu'il en soit, 
I'assimilation au feu, ou au Soma, ce feu liquide, soit des 
ancStres de la race^ soit plus g^n^ralement des anciens sa- 
criflcateurs, est la forme la plus ordinaire sous laquelle se 
presente a nous, dans la mjthologie v^dique, Tid^e que les 
hommes ont, comme lui, le ciel pour patrie. 

Si maintenant on se demande quelle pouvait etre la portee 
d'un sacrifice concu comme une imitation des ph^nomenes 
celestes, on j reconnattra sans doute, sous la forme particu- 
li^re d'un culte naturaliste, une de ces pratiques consistant 
a produire en effigie ce qu'on souhaite de voir arriver dans 
la realite, pratiques communes a la plupart des peuples pri- 
mitifs, et persistant mSme souvent jusque dans un etat de ci- 
vilisation assez avance, comme celle, par exemple, que notre 
moyen kge d^signait par le nom d^envoiitement. Le sacrifice 
v^dique, r^gle d'ailleurs sur les heures du jour et sur les sai- 
sons de I'annie, avait pour objet d'assurer le maintien de 
Tordre naturel du monde, soit dans les phenomenes solaires, 
soit surtout dans les phenomenes metdorologiques dont la re- 
gularity est moindre, ou mSme de h&ter la production de ces 
demiers au gre des voeux de Thomme. En d*autres termes, 
c'^tait un moyen de fairetomber la pluie en realisant, pour les 
representations terrestres des eaux du nuage et de Teclair, 
les conditions dans lesquelles* celui-ci determine dans le ciel 
I'epanchement de celles-la. L'efficacite d'une telle operation 
etait du reste d'autant mieux assuree que, dans la croyance 
des ^ryas vediques, elle ne se reduisait pas a une imitation 
pure et simple, mais que le sacrifice etait accompli au moyen 
d-el^ments emprant^s au ciel par des hommes qui y rappor- 
talent eux-mfimes leur origine. 

L'id^e d'une action directe exercee par le sacrifice sur les 
phenomenes celestes ressort clairement d'un bon nombre de 
passages des hymnes. Elle a, ainsi que la croyance a I'origine 
celeste des instruments du culte, introduit dans la mythologie 
vedique un nouvel ordre de rapports entre les Elements mSles 
et les elements femelles qui y sont repr^sent^s sous les difie^ 
rentes former enumerees plus haut. Je veux parler des 
rapports entre les elements terrestres et les elements celestes. 
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G*est ainsi que le male d'un monde s'unit aux femelles de 
Tautre, qu'un male engendre, qu'une femelle enfante ou 
nourrit son petit dans un monde autre que celui qui est son 
propre sejour. Des relations d'amitie, des alliances s*4tablis- 
sent aussi entre les elements terrestres et celestes du m4me 
sexe. EUes produisent des couples mythiques, qui peuvent 
mSme devenir des triades par I'adjonction a la forme terres* 
tre d'un element de ehacune de ses deux formes celestes, 
dans les phenomenes solaires et dans les phenomenes me- 
t^orologiques. 

L'assimilation du sacrifice et des phenomenes celestes est 
plus complete encore que je ne Tai indique jusqu'ici. Non-seu- 
lement le sacrifice est une imitation de^ phenomenes, mais 
les phenomenes sent eux-mSmes consideres comme un sacri- 
fice. Cette conception pent s'expliquer de difierentes manieres. 
D*une part, il etait assez naturel, apres avoir rapporte au 
ciel I'origine des divers ^l^ments du sacrifice, d'y rapporter 
aussi rinstitution du sacrifice lui-m^me. De T autre, Taction 
supposee du sacrifice terrestre sur les phenomenes celestes 
devait en faire attribuer la production independante dans 
le ciel a une cause analogue. II est bien entendu, d'ailleurs, 
que le sacrifice celeste se confondait avec les phenomenes 
eux-m6mcs, et que, par exemple,le feu de ce sacrifice ne pou- 
vait 6tre distingue de Teclair ou du soleil. Enfin, quand les 
ilryas vediques, sans abandonner entierement dans leurs 
rites funeraires I'usage antique de I'inhumation, lui eurent 
cependant substitue, dans la plupart des cas, la pratique, 
plus conforme au reste de leur religion, de Tincineration des 
cadavres, quand ils eurent pris Thabitude de confier leurs 
morts au feu qui les remportait en tourbillons de fumee dans 
cette patrie celeste d*ou ils etaient descendus comme lui, ils 
peuplerent ainsi le ciel d'Stres humains qui, apres avoir 
accompli le sacrifice pendant tout le cours de leur vie ter- 
restre, poursuLvaient leur oeuvre dans le ciel, et continuaient 
a assurer le retour regulier des ph^nopaenes, en operant, 
non plus sur le representant terrestre du soleil et de Teclair, 
mais sur le soleil et Teclair eux-memes. Ces ancStres, ces 
pitris, comme les appellent les rishis ou poetes vediques, 
avaient d'ailleurs ete reunis aux formes celestes du feu, prin- 
cipe de leur existence, par ce feu terrestre du bucher qui, en 
les conduisant au ciel, etait alle lui-mSme rejoindre ses freres, 
de telle sorte qu*ici encore nous retrouvons la coufusion deja 
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signali&e da saorifieateur et de rinfltrument da sacrifice. A un 
autre point de Tue» il est Bouyent aussi tres-difflcile, ou mime 
impossible, dans les formales relatives aux anciens sacrifi* 
cateurs, de distinguer I'oeuvre accomplie par eux dans le oiol 
de ToBuvre qu'ils ont acoomplie sur la terre, les mSmes effets 
4tant attribues k Tune et k Tautre, ou dans celles qui con*- 
e«ment d^idement des sacriflcateurs celestes, de distinguer 
les anodtres divinises des dieux proprement dits auxquels la 
m^me osuvre est maintes fois attribute. 

Le nom de « dieux » vient de se rencontrer pour la premiere 
fois dans cette esquisse de la religion v^dique, et en tant 
qu'appliqu^ 4 des ^tres qui sent consid^res seulement comme 
aocomplissant dans Ye oiel une oBUvre du mdme ordre que le aa* 
crifloejournellementcel4br^parleshommes surlaterre. C'est 
qu'en effet la conception particuli^re des rapports de la terre 
et du ciel que j*ai seule analys^e jusqu'ici est une conception 
directement naturaliste, oi]l les Elements mdmes jouent le 
principal r61e. Les veritables dieux y sont ces Aliments, au 
moins les ^l^ments mftles, c'est-&*-dire le soleil, Tedair, ou 
mieux encore les diverses formes de V&Ument universel qui 
porte, comme feu, le nom d'Agni, comme breuvage, celui de 
Soma, et dont les formes celestes sont le soleil et Feci air* 
Agni et Soma sont mfime tour k tour le dieu unique et omni- 
present qui a sur la terre autant de sejours qu'il s'y trouve 
d'autels et de pressoirs, mais dont tous les sejours terres*. 
tres s'opposent ensemble a ses deux principaux sejours ce- 
lestes, Tatmosphere, the&tre desphenomenesm^t^orologiques, 
et le ciel proprement dit, theatre des pWnom^nes solaires* 
Aux trois formes d'Agni et de Soma dans ces trois sijours 
correspondent trois formes de la femelle, quir^unit elle-mdme 
les attributs assimil^s et confondus des aurores, des eaux, 
des oflFrandes et des prl^res , ou qui reprisente successive- 
ment, mais toujours sous une triple forme, correspondant, au 
moins en principe, aux trois mondes, ces divers Elements 
des ph^nomenes celestes et du sacrifice. Enfin, quand les 
divisions de Tunivers sont multipliees par des procedAs de 
formation mythique que j'ai analyses ailleurs * et que j'expo- 
serai plus completement dans cet ouvrage, les formes de 
la femelle, comme celles du mkle, se multiplient egalement 
de fagon a demeurer toujours rexpression, en quelque sorte 

1. Comptes rendus de I' Academic des inscriptions, 1873. 
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ariihm^tique, da romnipr^senoe de I'ane eomme de l^atitre; 

Une derniAre observation est n^cessaire avant de passer 
i un nouvel ordre d'id^es. Aux personnages mythologlques 
repr^sentant directement les Elements, nous pouvons ajouter 
ddja ceux qui repr^sentent les differents lieux ou ces ele- 
ments resident, oft ils prennent naissance, et qui, par les 
effets de la personniflcation, deviennent naturellement leurs 
pdres et leurs meres. Ces diflf^rents lieux sont, Men entendu, 
les diff^rentes divisions du monde, a cela pr^s que Tatmo* 
sph^re n'est presque jamais personnifiie par elle-mSme, mais 
est remplac^e par la nu^e ou le nuage. Je veux indiquer 
par les genres differents de ces deux noms d'un mSme 
objet, que le personnage qui le repr^sente dans la mytho- 
logie v^dique est, tant&t mMe, tant6t femelle. Le ciel et 
la terre sont quelquefois femelles Tun et I'autre ; mais plus 
souvent ils ferment un couple de parents, ils sont le pere et 
la mere de toutes choses, et particulierement d'Agni et de 
Soma. 

La mythologie v^dique connalt cependant d'autres dieux 
que ceux qui repr^sentent directement les Elements, ou les 
mondes ou ces Elements prennent naissance. Nous aurions, il 
est vrai, a en citer plusieurs encore qui peuvent fitre 
identifies purement et simplement au soleil ou a r^clair, 
ou mieux k Agni ou a Soma sous Tune ou Tautre de 
leurs formes, ou sous toutes ces formes a la fois. C'est ainsi 
que Pftshan r^unit aux attributs du soleil certains traits qui 
rappellent le breuvage sacr^. C'est ainsi encore que Vishnu, 
faisant ses trois pas, paralt n'^tre qu'un repr^sentant du mSle, 
Agni ou Soma, transmigrant dans les trois mondes. D'autre 
part, la distinction de Telement et d'un personnage qui y pre- 
side, — lorsqu'elle laisse subsister Tappellation commune, 
ainsi qu'il arrive pour les noms de Sftrya, d'Ushas, d'Agni, de 
Soma, qui designent a la fois le soleil, Taurore, le feu ou le 
breuvage, et une divinite qui preside k chacun de ces ele- 
ments, — lorsqu'elle n'introduitpai^ nonplus dans laconception 
de rfitre divin d*attributs etrangers a ceux de reiement dont 
cette conception est tiree, — une telle distinction, dis-je, est 
un fait trop simple, trop necessairement lie au developpement 
naturel des mythes, pour quo nous ayons a y insister dans ce 
resume rapide. Nous avons eu deja d'ailleursJ'occasion de si- 
gnaler le dedoublement d'Agni ou de Soma en un element 
des phenomenes ou du sacrifice et un producteur de cet eie- 
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ment. C*est ce d^doublement qui explique en grande partie les 
my thes des anciens sacrificateurs divinises comme les Angiras 
et les iiibhus, et des dieux sacrificateurs comme les Maruts. 
On le constate avec plus de certitude encore dansle my the 
de la descente du feu apport^ par MIttaricvan ou par les 
Bhrigus, et dans celui de la descente du Somaapporte par un 
aigle. L*analyse mjthologique reduit cet aigle a une representa- 
tion du Soma lui-mSme, comme MMaricvan et les Bhrigus a 
des representations dufeu. Les attributs du feu (ou du Soma) 
considere comme element^ et du feu (ou du Soma) consid^re 
comme prStre, semblent s*6tre confondus dans le personnage, 
d'origine secondaire, de Brihaspati ou Brahmanaspati, le 
maitre de la priere. Mais le dieu auquel j'en veux venir pa- 
rait beaucoup plus profondement distingue des elements que 
les difi'erents personnages qui viennent d'etre enumeres. 

Ce dieu, nomme Indra, est celui qui^ si on tient compte a la 
fois du nombre des hymnes qui lui sont adress^s et du role que 
ces hymnes lui attribuent, a decidement le pas sur tons les au- 
tres dans la my thologie du ifig-Veda. Cen'ebtpasqu*il n'em- 
prunte, lui aussi, ses attributs aux elements dont il dispose. 
Ce n'est pas qu'a remonter a Torigine probable du mythe, on ne 
put r identifier, lui aussi, au soleil ou a Teclair, ou encore a Te- 
lemeut universel dont le soleil et I'eclair ne sont que des formes 
particulieres. Le caractere d'Indra est avant tout celui d'un 
dieu guerrier. Mais Agni et Soma sont aussi quelquefois, 
lorsqu'ils se manifestent sous la forme de I'eclair ou du soleil, 
consid^res comme des h^ros vainqueurs de la secheresse et 
de la nuit, conquerants des eaux et des aurores. Entre Agni 
ou Soma d'une part, etindra de I'autre, la difi'erence parait 
done etre surtout dans le degre ou en est arrivee la personni- 
fication de I'element, ou mieux dans la consequence avec la- 
quelle est observ^e la distinction de Telemeut et du dieu qui y 
preside. Tandis que I'element et le dieu, distingues par un d^- 
doublement de la conception primitive, tendent toujours, dans 
les personnages d'Agni ou de Soma, et dans ceux des autres 
dieux dont il a ete precedemment fait mention, a se confondre 
de nouveau, au contraire, dans le personnage d'Indra, beau- 
coup plus arrete,transforme beaucoup plus profondement par 
Tanthropomorphisme, ils restent decidement et definitive- 
ment separ^s. Indra est le dieu qui fait lever le soleil apres 
I'aurore, et qui, la foudre, c'est-a-dire I'eclair a la main, fait 
couler les eaux celestes. 
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Avant d'etre ainsi rendues par Indra a rhomme qui les 
attend, les auroras pendant la nuit, les eaux pendant la se- 
cheresse, avaient ete ravies at etaient ratanues par una puis- 
sance malfaisante, dans una caverne, ou, selon Texpression 
mythique naturellemant suggeree par Tassimilation des 
femelles celestes a des vaches, dans une etable. Pour I'ana- 
lyse mythologique, la caverna at la voleur, Tetable et le 
vacher, se confondent, au moins en partie. Le lieu ou se pro- 
duisent les phenomenes celestes est considere, pendant 1(^ 
temps ou ils son't attendus, comme la prison des 6tres qui les 
representent, ou quand il est lui-m^me personnifie, comme 
leur geolier. II en est ainsi du moins dans la conception par- 
ticuliere de Fordre du monde qui s'est fix^e dans le mythe 
d'Indra. Cette conception est dualiste. Le bien, c'est-a-dire 
dans I'ordre physique, la lumiere et la pluie, et le mal, c'est- 
a-dira les tenebres et la secheresse, y sont rapportes a deux 
ordres de puissances opposes. D'Indra, du dieu, les hommes 
n'attendent qua le bien. Le mal est tout antier Toeuvre des 
demons, c'est-a-dire des Pams, da Cushwa, de Vala, et du 
plus ceiebre de tons, Vritra^ considere surtout comme le 
voleur des eaux. Indra entre en lutte avec ces demons, il les 
frappe, il les tue ou les mutile; et par sa victoire, il delivre 
les auroras et les eaux, il rand aux hommes la lumiere et la 
pluie. 

A cette conception mythologique correspond une concep- 
tion particuliere du culte. L'offrande, et particulierement 
I'offranda du Soma versea dans le feu, est destinee a Indra. Le 
feu, Agni, I'eleve jusqu'a lui dans le ciel en tourbillons de 
fumee, ou bien encore il est la langue par laquelle Indra est 
suppose laboire. Le sacrifice garde son action en quelque sorte 
magi que sur les phenomenes celestes. Mais cette action ne 
s'exerceplus directament. L'intermediaira an est le dieu que 
le breuvage sacre enivre, exalte, et met en etat de soutenir 
et de terminer heureusement la lutte engagee par lui centre 
les demons voleurs des eaux ou des aurores. Ce breuvage 
devient tantot son arme, tantot le cheval qui le porte ou le 
traine, tant&t un heros, son allie. II en est de m^me du feu, 
intermediaire de Taction exercee sur Indra par le breuvage. 
Les priercs figurent aussi a laur rang dans ce combat livre 
a la fois par la terra at le ciel. Assimilees au tonnerre, c'est- 
a-dire au bruit de la foudre d'Indra, excitant d'ailleurs le 
courage du dieu, elles deviennent, tant6t des armes qu'il 

Pergaigne, Religion vMique. h 
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emploie centre le demon^ tantdt des chars qui le tratnent. 
Dans un autre ordre d'idees, elles sont des epouses aux- 
quelles il s'unit ou des meres qui Tencouragent. 

Le mythe du sacrifice celeste a d'ailleurs aussi sa place, et 
une place tres-importante dans la legende d'Indra. Les sacri- 
ficateurs mythiques, dieux ou anc^tres, Maruts ou Angiras, 
I'enivrent de Soma, Texaltent avec leurs hymnes de louange, 
lui portent en un mot tons les secours du culte, dans la ba- 
taille qu*il livre aux ennemis communs des hommes et des 
dieux. Comme leurs representantsterrestres, les formes ce- 
lestes d'Agni et de Soma, le soleil et Teclair, sont aussi, 
tantfit ses armes, tantot ses allies. 

Les attributs du feu ou du Soma du sacrifice et ceux du 
soleil et de I'eclair sont souvent reunis et confondus dans 
des personnages mythiques dont le principal caractere est 
d'etre to.ur a tour ou a la fois les proteges et les allies 
dlndra, et au nombre desquels on pent citer Etaca, Kutsa, 
Dabhiti, et une foule d'autres. 

Le feu ou le Soma celeste n'est cependant pas toujours, 
soit une arme dans la main dlndra, soit un allie combattant 
a ses cdtes. Souvent il est considere lui-m^me comme pri- 
sonnier avec les aurores ou les eaux, et doit alors 6tre 
delivre avec elles par Indra. Non personnifie, il est 
la conqu^te, la proie du dieu guerrier. II a aussi ete quel- 
quefois concu comme se derobant lui-m^me dans sa re- 
traite aux hommes qui I'attendent et au dieu qui le cherche. 
De la le caractere equivoque de certains personnages mythi- 
ques, ordinairementpresentes comme les allies dlndra, mais 
devant lesquels ce dieu parait prendre d'autres fois une atti- 
tude hostile. De la surtout Tapplication aux demons, ra- 
visseurs des eaux et des aurores, de certains attributs qui 
semblent empruntes au soleil et a I'eclair. 

J'avais indique deja plus haut comme base naturaliste de 
la conception des demons, la notion du lieu, ciel ou nuage^ 
qui retient la lumiere ou la pluie, et qui pent 6tre aussi con- 
sidere comme un dieu, en tant qu'il les repand, comme un 
dieu pere en tant qu'il les produit. D'apres ma derniere 
observation, les demons peuvent aussi representor dans une 
certaine mesure les elements males des phenomenes celestes, 
quand ils se derobent a I'attente des hommes ; le carac- 
tere divin et le caractere demoniaque peuvent appartenir 
tour a tour a ces elements, selon le role qui leur est attribue 
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vis-a-vis du dieu qui lutte pour la conqu^te des eaux et ded 
aurores. 

A c6t^ du dieu bienfaisant par excellence, d'Indra, il faut 
nommer les Agvins, couple de divinites non moins secoura- 
bleS, mais a peu pres completement privees d'attribiits guer- 
riers. A cette difference pr^s, ce couple repond assezbienA 
celui qulndra forme avec tel ou tel de ses allies, et il est 
effectivement identifie dans un passage du /lig-Veda au cou- 
ple d'Indra et Agni. 

C'est au contraire une opposition essentielle de nature et 
d'attributs que nous aurons a relever entre Indra d'une paH, 
et les dieux tels que Parjanya, Rudra, Savitri-Tvashfri, les 
^dityas de I'autre. Pour marquer cette opposition avec le 
dieii guerrier, je les appellerai, faute d'un autre terme, dieiA:)o 
souvei-ains, parce qu*ils regnent sans conteste sur ce monde 
ou Indra ne manifeste sa puissance que par des victoires 
qu'il doit renouveler sans cesse. Quelques-uns doivent 6tre 
eii mSme temps consideres comme des formes de ce dieii 
pere dont j'ai deja dit un mot tout i I'heure. Dans la mfimis 
categorie de personnages divins, nous rangerons encore ceux 
qui sont congus simplement comme des gardiens des tresors 
celestes. lis ressemblent fort k ceux qui, dans la conception 
dtialiste de Tordre du monde, sont les demons combattus par 
Indra. Comme eiix, ils empruntent leurs attributs au ciel, ai 
nuage, ces reservoirs souvent fermes de la lumiere et des 
eaux, du feu et dti Soma, en m^me temps qU'au feu et ati 
Soma eux-m^mes consideres comme se derobant parfois 
volontairetnent k Tattente de Thomme. La figure des dieuX 
souVerains et des dieux peres est aussi formee des m^mes 
traits. 

Toutes ces divinites appartiennent a une conception uni- 
taire de I'ordre du monde dans laquelle le bien et le mal, 
c'est-d-dire le jour et la nuit, la pluie et la s^chetesse, sont 
rapportes a un seul et m^me personnage ou a une seule et 
mime categorie de personnages celestes. II en resulte qu'elles 
ont un double aspect, propice et severe, un caractere Equi- 
voque qui, par opposition au caractere exclusivement bien- 
veillant. d'Indra, pent s'accuser dans le sens malveiilant 
jusqu'A les assimiler, dans une cerfaine mesure, aux demons 
de la conception dualiste. C'est ce qui arrive surfcout 
qiiand par la rencontre et le melange de ces deux eoufeep- 
tioias, uiiitaire et dualiste, d'origines Evidemment diflWr^i^tes, 
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le dieu souverain ou le dieu pere entre en lutte avec le dieu 
guerrier, considere parfois comme son propre fils. La vic- 
toire qui reste toujours a ce dernier rappelie tout a fait celle 
qu'il remporte sur les demons, ses ennemis habituels. C'est 
ainsi qu'Indra tue son pere Tvash/ri, curieuse figure mj- 
thique, qui a forme avec celle de Sayitri un personnage unique, 
mais qui a pris seule a sa charge T^quivoque inherente a la 
conception du dieu souverain et pere, et en a entierement 
debarrasse Savitri. C'est ainsi encore qu'Indra detr6ne 
Varuna, le plus auguste des ^Idityas, qui, dans ses de- 
mfel^s avec Indra, est une fois presque confondu avec le 
demon Vritra. Dans les luttes de ce genre, Agni et Soma, au- 
tres formes du dieu fils, prennent ordinairement parti pour 
Indra centre le dieu souverain ou pere, de la colere duquel 
ils defendent aussi personnellement et directement leurs 
suppliants. 

L'etude que nous consacrerons aux dieux souverains de 
la religion vedique doit nous conduire a traitor la question 
des rapports de cette religion avec la morale genirale. 

Les hymnes vediques ne sont point oeuvres de moralistes. 
Composes pour la plupart en vue des ceremonies du culte, 
ils ne renferment guere, outre la description de ces cere- 
monies, et avec les louanges adressees aux dieux, que 
Texpression des voeux de leurs adorateurs, qu'un appel 
sans cesse r^itere a leur liberalite et a leur protection. 
N6n-seulement la morale ne s'y formule jamais en pre- 
ceptes ; mais, m^me par voie d'allusion, ce que les au- 
teurs de ces hymnes nous laissent entrevoir de leurs idees 
sur les vices ou les crimes qu'il faut fuir et sur les vertus 
qu'il faut pratiquer, se reduit a des generalites tres-vagues 
et n'ofire rien qui puisse suppleer a la codification absente 
des devoirs observes ou reconnus par eux. A cet egard, I'in- 
dianiste, interroge sur I'avancement de la culture morale 
dans la societe vedique, ne saurait fournir une reponse aussi 
precise et des temoignages aussi frappants que I'helleniste 
auquel on adresserait une question du m^me genre sur les 
temps h^ro'iques de la Grece. Les poemes d'Homere ou la vie 
enti^re d'une periode primitive est retrac^e dans sa riche 
diversity, ou les situations multiples d'un drame 4 mille 
personnages reproduisent la • variety infinie des rapports 
soci^uXy sont pour Thistorien des id^es morales une mine 
de mat^riaux bien autrement pr^cieuse qu'une collection 
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d'hymnes liturgiques, ou d'ordinaire les seuls acteurs en 
scene sont, d'une part le pr^tre et le sacrifiant qa*il assiste, 
de Tautre le dieu auquel le sacrifice est offert. Les comparai- 
sons m^mes, ces ornements prodigues dans toutes les poe- 
sies primitives, et qui daas Homere achevent la peinture 
du monde et de la vie, en donnant aux tableaux|de ba- 
tallies un arriere-plan rustique et en faisant une place aux 
humbles dans un coin de la scene ou s'agitent les heros, 
les comparaisons, quoique abondantes aussi dans les hymnes 
vediques, sont loin d'y presenter le mfime inter^t et surtout 
le m^me developpement. De ces deux monuments, les plus 
anciens de notre race, la poesie naturaliste et liturgique du 
/lig-Veda et Tepopee homerique, le premier a sur le second 
un avantage incontestable, celui d'eclairer d'une lumiere 
beaucoup plus viA^e la formation des mythes et les anciennes 
croyances religieuses. Mais s'il s'agit seulement de consta- 
ter Tetat moral d'une societe primitive, I'avantage est tout 
entier a I'epopee homerique sur la collection des hymnes 
vediques, et il est trop grand pour permettre mSme aucune 
comparaison de I'une a 1' autre. 

Cependant le /?ig-Veda, a defaut des formes particulieres 
de la vie morale chez les ancetres de la race hindoue, nous 
revele du moins I'intensite de cette vie, le sentiment a la 
fois yif etprofond qu'ils avaient d'une purete a garder ou a 
reconquerir, de souillures a eviter ou a laver par Texpiation. 
Les poetes vediques n'avaient pas, dans de simples prieres 
adressees a leurs dieux, I'occasion de nous montrer, comme 
Homere, la morale de leur temps a en action » : mais la con- 
science morale parle dans ces prieres le seul langage qu'elle 
fut appelee a y tenir, le langage religieux, le sentiment moral 
y revet la seuie forme qu'il y put naturellement prendre, 
celle d'un appel a la justice et surtout a la mis^ricorde 
divine. 

Dans cet ordre d'idees, ce que nous aurons a relever le 
plus frequemment a tfavers les hymnes sera, tantdt I'aveu du 
peche, tantot la protestation d'innocence placee dans la 
bouche du suppliant. Sur ces aveux et sur ces protestations 
congues la plupart du temps en termes assez vagues, nous 
aurons a prevenir un malentendu possible. Quand Thomme, 
en efFet, s*accuse d'une fagon generale d'oflfenses commises 
envers les dieux, il semble qu'on puisse conserver des 
doutes sur la nature et sur I'elevation du sentiment qui se 



— xxn — 

traduit dans sa priere. La premiere obligation des i4ryaa de 
la p^riode vedique vis-a-vis de leurs dieux, c'est le culte lui- 
mSme, avec ses ceremonies, moins compliquees sans doute 
qu'elles ne le furent dans la suite, mais deja regimes dans 
leurs traits essentiels. Toute omission et toute erreur dans 
raecomplissement des rites est une faute. Mais la conscience 
de cette faute et les terreurs qu'elle cause a son auteur 
n'appartiennent pas necessairement a Tordre des sentiments 
moraux, dans le sens ou nous prenons ici ce mot. Tant que 
tout se passe entre I'ofifenseur et I'offense, nous pouvons 
croire que nous assistons simplement a une querelle ou, de 
part et d'autre, Tinter^t personnel est seul en jeu, Le souci 
que prend le dieu de venger sa propre oflfense n'a par lui- 
mdme, et sauf I'intervention d'autres idees, rien de bien 
auguste, et la priere que I'homme lui adresse pent ne 
trsMr apr^s tout que la frayeur naturelle du plus faible devant 
le plus fort. 

Mais le rdle moral du dieu se dessine avec une nettet^ 
parfaite lorsqu'il prend en main, non plus seulement sa propre 
cause, mais celle des semblables du suppliant offenses par lui. 
L'idee que les dieux recherchent etpunissent des fautes autres 
que celles qui ont ^te commises directement envers eux, quand 
elle s'introduit dans les religions naturalistes, leur donne de- 
cidement la port^e morale qui leur manquait aTorigine. Or, 
cette idee est exprimee dans des passages a la v^rite fort 
peu nombreux du ^g-Veda, mais en des termes qui ne 
laissent place a aucun doute. Grace a eux, les passages beau- 
coup plus nombreux ou la confession du coupable est congue 
en termes plus generaux s'eclairent d'une lumiere nouvelle. 
II devient legitime de donner a I'idee frequemment exprimee 
du piche toute I'extension dont elle a ^te une fois reconnue 
susceptible, et au lieude s'etonner que lestemoignages precis 
ne soient pas plus nombreux dans une litterature composee 
pour une bonne partie de formules qui, sauf la substitution 
d*un nom propre a un autre et I'emploi d'une assez riche syno- 
nymie, sereproduisent avec une grande monotonie, on doit 
bien plutdt se felioiter qu'un heureux hasard nous en ait con- 
serve quelques-uns, et ait mis ainsi hors de litigele caraotere 
moral qu'onauraitpu, sans eux, Stre tente de contester a la 
religion vedique. 

Ce oaractere moral ressort encore de considerations d'un 
autre ordre. Les rapports concus entre le suppliant et le dieu 
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qu'U implore, peuvent, xn^me quand Us sont le plus etroita- 
ment limites, et que la notion des devoirs envers le procbain n'y 
intervient pas, s'eleverfort au-dessus de Tidee, d'ailleurs fri- 
queute, d'un marche entre deux contractants, et prendre une 
dignity qui a droit a tous les respects de rhistorien des idees 
morales. « Donne-moi, je te donne » est reste, il est vrai, 
la formule assez exacte des relations etablies par le culte 
vedique entre la terre et le ciel, pendant la longue periode 
ou ce culte a survecu aux conceptions primitives qui lui 
avaient donne naissance. Mais a cote de cette notion gros- 
siere des rapports de Thomme avec la divinite, a c6te des 
autres conceptions du culte qui se rattachent plus ^troi- 
tement encore aux principes essentiels de la mythologie 
vedique, il s'en etait forme une autre repondant mieux 
aux besoins moraux de Thumanite. La confiance dans la 
bonte divine par exemple, et le repentir fonde, non-seu- 
lement sur la crainte du chatiment, mais aur le regret 
d'avoir trahi une amitie fidele (car les rishis donnent a leurs 
dieux le titre d*amis), sont des manifestations indiscutables 
de la conscience morale. 

Ce qui souvent releve encore la conception du culte, et 
donne une portee morale a Taveu de la faute commise envers 
les dieux, c'est Tidee que ceux-ci tiennent compte, non-seu- 
lement du fait materiel du sacrifice, mais de Tintention dans 
laquelle il est ofifert, et qu'a defaut de sincerity de la part du 
sacriflant, les offrandes ne pen vent leur plaire. 

Cette vertu de la sincerite est en somme la vertu vedique 
par excellence, ou pour parler plus exactement, au milieu 
des allusions, la plupart du temps assez vagues, que les chan- 
tres vediques peuvent faire au bien et au mal moral, nous 
constaterons qu*ils en ramenent le plus souvent la distinc- 
tion a celle du vrai et du faux. 

Une autre idee dont on ne saurait nier la portee morale 
est I'idee de «loi)>, telle qu'elle est congue par les chantres 
vediques. On verra comment les m^mes mots designent tour 
a tour les lois naturelles, les lois du sacrifice et enfln les lois 
morales, et la discussion philologique qui portera sur les 
termes, sur leur sens primitif et leurs sens derives^ eclairera, 
je Tespere, d'un jour assez vif, la question de I'origine et du 
developpement des idees elies-m^mes. EUe ofi'rira d'ailleurs 
un double inter^t. La formation de Tidee de loi, en tant que 
oette idee pent s'appliquer a la morale commune, a la morale 
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sociale, n'en sera pas le seul objet; en constatant Tassimila- 
tion des lois du sacrifice aux lois qui regissent Tordre du 
monde, je montrerai la conception du culte sous un nouvel 
aspect qui achevera d'en relever la dignite, at de faire res- 
sortir la port^e morale du repentir temoigne pour une 
offense en vers les dieux, cette offense ne consist^t-elle que 
dans une simple infraction aux prescriptions liturgiques. 

Mais les divinites vediques ne s'interessent pas toutes au 
meme degr^ a la distinction du bien et du mal moral, et 
elles ne sont pas toutes non plus egalement considerees 
comme gouvernant, soit le monde moral, soit m6me le monde 
physique, par des lois immuables. A ce double point de vue, 
la difference est surtout profonde entre le dieu guerrier Indra 
et ceux des dieux souverains qui sont designes par T ap- 
pellation commune d'^dityas, et dont le premier est Va- 
runa, tandis que les fonctions morales attribuees aux 
dieux qu'on pourrait appeler elementaires comme Agni et 
Soma, et a ceux qui leur ressemblent le plus, s*expliquent 
naturellement par leurs relations, soit dans le culte, soit 
dans les phenomenes naturels, avec les dieux souverains. Si, 
ajoutant un nouveau trait a ceux qui nous ont paru neces- 
saires pour caracteriser le role moral de la divinite dans le 
monde, on ne considere ce role comme nettement accuse que 
lorsque sa justice vengeresse s'etend sur les liommes qui lui 
rendent un culte aussi bien que sur leurs ennemis, le dieu 
guerrier recule decidement a Tarriere-plan, tandis que les 
dieux souverains restent au premier. Cette distinction s*expli- 
que parfaitement par celle des roles attribues aux memos per- 
sonnages dans les mythes naturalistes. 

Les questions qui preoccupent avant tout les createurs des 
mythes vediques, etque ces mythes, des leur origine, ont pour 
objet de resoudre, se ramenent a celles-ci : Ou est la lu- 
miere pendant la nuit ? Ou sont les eaux pendant la s^che- 
resse?Et pour employer lalangue mythologiqueelle-meme : Ou 
sont les vaches absentes? Quelle est la cause qui les retient? 
Quel est le moyen de les faire reparaitre ? Deux systemes 
differents fournissaient la solution de ces questions. Suivant 
Tun, les vaches etaient enfermees dans une etable qui leur 
servait de prison ; suivant Tautre, elles etaient rentrees dans 
le lieu mysterieux qui est la source m^me de la lumiere et de la 
pluie. D'apres le premier, elles avaientete voices par des de- 
mons; d'apres le second, elles etaient gardeespar les dieux 
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m^mes. Le premier systeme enfln s'accordait tres-bien avec une 
conception du sacrifice dans laquelle leprfitre est un auxiliaire 
du dieu, Tenivrant pour doubler ses forces, combattant avec 
lui Tennemi commun, c'est-a-dire le d^mon voleur des va- 
ches. Le second systeme s*accordait mieux avec une notion 
tonte differente du culte, celle qui tend a le reduire a un pur 
acte d'hommage, par lequel Thomme cherche a se concilier 
la faveur d'une divinite toute-puissante. 

Mais la diflFerence essentielle entre les divinites apparte- 
nant a ces deux conceptions, Tune dualiste, Vautre unitaire, 
de I'ordre du monde, c'est que le dieu guerrier, oppose a un 
demon, est exclusivement bienveillant, tandis que les dieux 
souverains, seuls auteurs du mal comme du bien physique, 
ont un caractere tour a tour bienveillant et malveillant, qui 
inspire aleurs suppliants la terreur autant que I'amour. Cette 
difference est aussi, selon moi, la vraie cause de Taptitude 
inegale des personnages divins a revStir des fonctions mo- 
rales. L'idee de la malveillance devenait , a mesure que 
s'elevait la notion de la majeste divine, inseparable de 
ridee de justice. Indra, toujours bienfaisant, n*etait et ne 
pouvait 6tre pour les AryeiS vediques qu'un ami. Varuna, 
tour a tour propice et irrite, etait leur juge. La colore du 
dieu ne pouvait ^tre expliquee que par le peche de Thomme. 
C'est ainsi que les attributs semi-demoniaques des dieux 
souverains dans I'ordre des phenomenes naturels paraissent 
avoir ete etroitement lies a leurs attributs providentiels 
dans Tordre des idees morales. 



Ill 



L'expose dont on vient de lire a Tavance un sommaire 
sera divise en quatre parties. 

La premiere partie sera consacree aux elements memes de 
la mythologie vedique, elements empruntes a la fois aux phe- 
nomenes naturels et au culte qui en est Timage. Les princi- 
paux points que j'y traiterai sont Tassimilation du sacrifice 
aux ph^nom^nes celestes, Tassimilation inverse des ph^- 
nom^nes celestes a un sacrifice, enfin Taction exerc^e par le 
sacrifice sur les phinom^nes. Je les traiterai a propos de 



chacun des iSlemeiits des phenomenes et du sacrifice^ en i5tu- 
diant successivement les elements males et les elements fe- 
melles, puis a propos des rapports des elements males avec 
les elements femelles, et des rapports de parent^ des ele- 
ments dem^me sexe entre eux, enfin, dans une etude consa- 
cr^e k la signification mythique des nombres dans le i!ig- 
Veda. 

Dans la seconde partie, j'etudierai ledieu guerrier, Indra, 
et cette conception particuliere du culte dans laquelle la 
divinity est Tintermediaire de Taction exercee par le culte 
sur les phenomenes celestes. 

Apr^s un appendice aux deux premieres parties, qui for- 
mera la troisieme partie, consacr^e a differents dieux ou 
groupesde dieux, tels que Vishnu, les Acvlns, les Maruts,etc., 
je ttaiterai, dans la quatrieine partie, des Dieux souverains 
et de la Morale dans la Religion vedique *. 



i. Cette quatri^me partie est deja imprimee. Precedee d*une introduc- 
tion et suivie d'une conclusion qui ont ete reproduites en partie dans Tesquisse 
de la religiob vedique qu*on a lue plus haut, elle a forme une these de doc- 
torat que j'ai soutenue devant la Faculte des lettres de Paris le 31 mars 1877. 
Mais elle n*a pas ete, sous cette forme, mise dans le commerce, et ne le 
sera, sous sa forme nouvelle, que le jour oil elle pourra etre presentee 
comme le complement de Touvrage dont je donne aujourd*hui le premier 
volume. Elle en formera le troisieme volume, et paraitra, tres-prochaine- 
ment d'ailleurs, en meme temps que le second volume, qui comprendra, 
avec la fin de la premiere partie, la seconde et la troisieme partie Une ta- 
ble analytique, par ordre alphabetique, sera jointe au troisieme volume, ainsi 
qu'un Erratum pour Touvrage entier. 
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CHAPITRE PREMIER 



LES MONDES 



Le ciel et la terre sont les deux grandes divisions de Tuni- 
verg . lis sont ordinairement design^s par les themes dyu 
{div) et prithiviy dont le premier est identique a une racine 
signifiant « briller », et le second n'est autre que le f^minin 
de I'adjectif />rtfAw (( large » pris substantivement. Les deux 
mots sont rapprc^hes et opposes dans un compost impropre 
dydvd'prithivi, qui est une des expressions les plus usit^es 
du jRig-Veda. 

Le terme de terre ne prSte a nuUe Equivoque : il faut re- 
marquer seulement que pour les poetes vediques la forme 
de la terre est naturellement sa forme apparente, celle d'un 
disque plat, ou legerement concave si Ton tient compte du 
relevement desbords aThorizon. Quant au terme de ciel, il 
est susceptible de plusieurs applications distinctes en Sans- 
crit vedique comme dans notre propre langue. II pent s'en- 
tendre d'abord de Tespace entier qui s'etend au-dessus de la 
terre : la terre et le ciel composent alors tout I'univers vi- 
sible. Mais le ciel pent aussi n'fitre que la voiite azuree, la 
surface tournee vers la terre de la demi-sphere qui la recouvre. 
Enfin, au-dessus de cette voftte, par dela les limites du 
monde visible, les rishis congoivent un monde invisible, s^- 
jour des dieux, dont la notion est necessairement sugg^ree, 
m^me dans Tordre purement naturaliste, par la disparition 
et la reapparition du soleil et des nu^es : c*est le reservoir 
de la lumiere pendant la nuit et de la pluie pendant la seche- 
resse. Or, le terme de ciel pent recevoir encore cette troi- 
sieme application, la voftte azuree n*etant plus alors que la 
limite inferieure du monde invisible. 

Bergaigne, Religion vMique, 1 
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Dans ia seconde, comme dans la troisieme conception du 
ciel, ces deux grandes subdivisions le ciel et la terre, 
n'^puisent plus Funivers. Entre le ciel-voftte et le disque de 
la terre s'etend I'espace^libre qui devient un troisieme 
monde. Cette division est clairement indiquee dans le texte 
suivant ou le ciel et la terre sent d'ailleurs, comme souvent, 
designes par le duel rodasi, X, 55, 3 : « II (Soma) a rempli les 
deux mondes et le milieu. » Ce « milieu » est le monde ordi- 
nairement appele antari-ksha, litt^ralement « ce qui est place 
entre », et auquel nous donnerons le nom d' atmosphere. Le 
singulier antariksham s'ajoute souvent au duel deja cit^ 
dyavdpviihivi, comme compl^tant T^num^ration des parties 
de Tunivers. II est clair que Tatmosphere pent 6tre en outre 
opposee comme ciel visible au ciel invisible, quand le terme 
de ciel designe, non plus la voMe celeste, maia I'espacedont 
elle est la limite inferieure. 

D'apres ce qui precede, le th^^tre des ph^nomenes de la 
lumiere solaire et des ph^nomenes m^teorologiques sera 
le ciel quand celui-ci comprend tout Tespace qui s'etend au- 
dessus de la terre, Tatmosphere quand 1^ ciel est con^u 
comme un monde invisible. Dans la division de Tunivers qui 
comprend une atmosphere et un ciel visible, les deux ordres 
de ph^nora^nes sent r^partis entre ces deux •mondes*. Les 
ph^nom^nes de la lumiSre solaire, paraissant se produire sur 
la voiite azur^e elle-m^me, sont rapport^s au ciel. L'espace 
interm^diaire que nous sommes convenus d'appeler T atmo- 
sphere reste le th^litre des phenom^nes met^orologiques. 

Dans ce mfime systeme de division comprenant trois 
mondes visibles, l'espace invisible constitue nioessairement 
un quatrieme monde. Je ne fais ici qu'indiquer sommaire- 
ment ces diflFerents points pour I'intelligence de I'exposition 
qu'on va lire : la demonstration en sera faite successivement 
au cours de cette exposition mSme. 

De plus, aux systemes de division fondis sur Tobservation 
directe, viennent s'en joindre d'autresdont la base reste tou- 
jours naturaliste, ou plutot n'est autre que ces systemes pri- 
mitifs eux-m^mes qui se soixt en quelque sorte ramifies 
d'une maniere artificielle, mais dont Tintelligence exige une 
etude particuliere. Nous renvoyons cette etude a la fin de 
notre premiere partie, et, dans les developpements qui vont 
suivre, nous r^serverons, pour les traiter en mfime temps, tous 
les details qui ne s'expliquent pas directement par la con- 
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ception de deux ou de trois mondes visibles et d'un troisieme 
ou d'un quatrieme monde invisible. 

n nous f este pourtent a signaler une division de I'univers 
non moins naturelle que les pr^cedentes, mais dans une autre 
dimension : c'est la division en quatre regions cardinales. 
Seulement, a ces quatre regions, les rishis en ajoutent le 
plus souvent une cinquieme, comme aux huit regions d'une 
periode posterieure il en a ^t^ ajout^ deux, le zenith et le 
nadir. Comme on le verra en temps et lieu, la cinquieme 
region de la piriode vedique est pareillement le zenith, ou 
bien encore le ciel invisible oppose aux quatre regions de 
I'univers visibly. 

Nous aliens maintenant passer en revue les differents 616- 
ments, tant des phenomenes celestes que du sacrifice, en 
commen^ant par les ^l^ments m&les. 



CHAPITRE II 



LES ELEMENTS MALES 



SECTION PREMIERE 



LE CIBL 



Avant tous les autres .elements males il faut placer le ciel 
\ lui-mSme. Nous renvoyons au debut du chapitre consacre 
aux Elements femelles, la conception du ciel et de la terre 
oomme pere et mere de toutes choses ; on verra alors que le 
couple est aussi considere quelquefois comme compose de 
deux meres, et qu'en outre le ciel pent ^tre con§u isolement 
comme femelle*. Mais le nom de mile lui est aussi expres- 
sement donne, V, 36, 5. II est assimile a un taureau, V, 
58, 6 : « Que le ciel taureau mugisse *. » Ailleurs, X, 68, 11, 
le ciel de la nuit est simplement compare a un cheval noir, 
auquel les etoiles font un ornement de perles. 

La notion du ciel est done une de celles qui pourront etre 
cherchees sous le mythe du male et particulierement du 
taureau ou m^me du cheval, quand Tobjet de ces represen- 
tations zoomorphiques ne sera pas autrement designe. De 
telles representations ont et^ suggerees pour le ciel par I'as- 
similation de la pluie au spermeM'un animal mS.le qui vient 
feconderla terre, consideree comme femelle ; • celle du tau- 
reau a trouve une confirmation dans le mugissement du 
tonnerre. 

i. Le mot dyu « ciel » est tantdt masculin, tant6t feminin. 

2. Cf. V, 59, 8 : € Que le ciel mugisse. » 

3. Quelquefois aussi a l*urine» 
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Un commencement d'anthropomorphisme peut 6tre signale 
au vers IV, 17, 3, ou le ciel re^oit I'epithete acanimat, 
et semble 6tre ainsi congu comme arme de la foudre, puis- 
que Indra, le veritable dieu fulgurant, lui est compare. Mais 
c'est la un trait tout a fait isole dans le 7?ig-Veda. Habi- 
tuellement m^me le ciel, au moins sous son nom ordinaire de 
dyu, Teste soustrait au zoomorphisme aussi bien qu'a Tan- 
thropomorphisme. 

La terre est toujours femelle, et le monde de I'atmosph^re, 
se reduisant a Tespace libre enfre le ciel et la terre, ne sau- 
rait guere 6tre anim^. II n'est pas davantage susceptible de 
rStre sous le nom de c( mer » qu'il recoit tres-souvent comme 
s^jour des eatix celestes. Mais le nuage qui renferme ces 
eaux, le nuage non-seulement mugissant et ruisselant, mais 
encore mobile, semble s'oflFrir de lui-m6me aux jeux du zoo- 
morphisme. 

En tant que distinct des eaux qu*il contient, il est quel- 
quefois femelle comme elles, et ces eaux sont alors son lait ; 
mais les m^mes eaux peuvent ^tre consid^rees comme son 
sperme*, et il devient alors unmS-le, taureau ou cheval. C*est 
sous le nom de par j any a'^ que ces dernleres conceptions se 
sont fixees. 

Le ciel et les nuage* d'ailleurs, n'^tant comme la terre 
que les receptacles, les lieux d'origine ou de manifestation 
des autres elements, mMes ou femelles, devront, en tant que 
males, 6tre consid^res comme les peres de ceux-ci. C'est ce 
que nous constaterons en effet en temps et lieu. 

Abordons maintenant Tetude des elements mdies qui se 
manifestent dans chacun des trois mondes, c'est-a-dire dans 
le ciel visible, dans Tatmosphere et particulierement dans 
le nuage, enfin sur la terre. 



I. Ou son urine. 

i. Voir la quatri^me partie^ ch. I, section iv. 
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SECTION II 



LE SOLEIL 



Le m&le du del est le soleil. Le rdle da soleil dans- una 
mythologie naturaliste est i^^cessairement de premiere im- 
portance. MSme sous son nom volgaire il est adore par les 
ilryas v^diques, et plusieurs hymnes lui sent exclusivement 
adress^s. II est « T^me du monde mobile et du monde immo- 
bile » I, 115, 1, et tous les Stres dependent de lui, (litt^rale- 
menty sont attaches k lui), I, 164, 14. En effet, c'est lui qui 
prolonge la s^rie deij jours, VIII, 48, 7, et vivre, c'est voir le 
soleU se lever, IV, 25, 4 ; VI, 52, 5 ; cf. I, 23, 21 ; II, 33, 
1. L'amour de Thomme pour le soleil trouve Tune de ses ex- 
pressions les plus frappantes dans ce vers, X, 37, 8 : « Tral- 
nant avec toi un immense ^clat, 6 brillant ! resplendissant, 
jouissance pour tous les yeux, te levant du sein d'une splen- 
dour sublime, puissions-nous, vivants, te contempler, 6 
soleil ! » Quand il est enveloppe de t^nebres, les fitres sont 
«c comma un insens^ qui ne sait plus ou il est », V, 40, 5. 
Notre dicton « le soleil luit pour tout la monde » est d^ja 
vidique, VII, 63, 1 ; mais ce n'est pas seulement pour les 
hommes que le soleil brille, c'est pour las hommes et pour 
les dieux, c'est-a-dire pour Tunivers, 1,50,5. II n'est jamais, 
au moins sous son nom vulgaire, consid^r^ comme malfai- 
sant. A peine trouva-t-on dans tout le /?ig-Veda deux ou 
trois allusions a son ardour d^vorante, II, 33, 6 : « Puisse-je 
atteindre la favour de Rudra, comme I'ombre pendant Tet^ » ; 
IX, 107, 20 : «Nous avons, comme des oiseauxdans leur vol, 
^chapp^ au soleil qui brftle pendant Fete » ; VII, 34, 19 : « lis 
bnilent leur ennemi comme le soleil la terre ». Les,auteurs 
des hymnes vivent encore evidemment sous des climats 
temp^r^s, et la petit nombre des traits pareils a ceux que 
nous venous de citer ne doit pas nous pr^disposer a recon- 
naitre, comme on Tafait peut-^tre trop vite dans la mytho- 
logie v^dique, la conception d'un r61e malfaisant du soleil. 
Le sejour et I'^tat du soleil quand il a disparu sont des 
questions qui pr^occupent vivement nos poetes, I, 35, 7 : «0u 
est maintenant le soleil ? Qui le sait ? Sur quel ciel s'eten- 
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dent ses rayons ? » D'apres les vers 1, 115, 4 ; II, 38, 4, il n'est 
encore, quand il disparait le soir, qu*au milieu de sa course : 
c'est qu'il a deux formes. Tune sous laquelle il se leve, et 
Tautre sous laquelle il se dirige vers TEst, X, 37, 3, ^videm- 
ment pendant la nuit. Le vers 1, 115, 5 nous apprend que 
Tune de ses formes (le texte dit « splendeurs ») est brillante, 
et que I'autre est noire : mais par ce terme « noire » il faut 
entendre simplement a invisible w. C'est par une figure du 
m6me genre que Tastre invisible est, comme nous le verrons, 
repr^sente dans la mythologie par un aveugle; il y est du 
reste souvent aussi designe par cette qualification de « noir ». 
De notre premiere citation nous retiendrons ce trait « Sur 
quel ciel s'eteiident ses rayons ? » suggerant naturellement 
rid^e du monde invisible qui reQoit le soleil quand il dis- 
parait aux yeux de I'homme. II va sans dire que Tastre 
absent est ardemment desire, IV, 5, 13 : « Quand ley dresses, 
mattresses de Timmortalite, quand les aurores nous recou- 
vriront-elles de la couleur du soleil ? » 

Le soleil n'est pas toujours represente comme un 6tre 
anim^. Le vers V, 63, 7 en fait un charbrillant plac6 dans 
le soleil par Mitra et Varuna. JL'idee de char a ^t^ naturelle- 
ment sugg^r^e par celle de la roue du soleil, et c'est ^videm- 
ment le m^me astre qui est designe par cette roue unique 
qui obiit aux memos dieux, V, 62, 2. II est encore appele 
une arme brillante, V, 63, 4* , et enfin le bijou d'or du ciel, VII, 
63, 4; cf. VI, 51, 1. Ces representations, au moins le char 
et I'arme, impliquent I'intervention d'un 6tre distinct du 
soleil; nous en prendrons bonne note pour I'intelligence de 
certains details mythologiques. On pent rapporter au mfime 
ordre de representations Igf conception tres-frequente* du 
soleil comme un ceil, I'oeil des dieux et particulierement de 
Mitra et Varuna. 

En tant qu'^tre anime, le soleil est toujours mMe. II est 
compare a un aigle qui vole, VII, 63, 5, il est represente lui- 
mSme comme volant, 1, 191,9 et parait au vers V, 45, 9, 
recevoir directement le nom d'aigle. Le cheval est aussi 
une de ses representations. C'est evidemment le soleil qui 
est design^ au vers VII, 77, 3 par la double qualification 
d' « OBil des dieux » et de « cheval blanc » ou « brillant ». 

i. Ct. ce passage d'un hymne k Indra, X, 148, 2: c Puisses-tu triompher des 
races ennemies arec le soleil I > 
2. Voir la quatri^me partie, ch. II, section v. 
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L'idee de cheval est naturellement suggeree par la course du 
soleil, celle d'oiseau par la course a travers le ciel. 

Ailleurs le soleil ii*est plus un cheval, mais il guide des 
chevaux, IV, 45, 6, oudes cavales attel^es, I, 50, 9, demfime 
qu'au soleil, ceil des dieux, nous voyons substituer I'oeil du 
soleil, I, 164, 14, et le soleil voyant, VII, 60, 2 ; 3 ; on saisit 
ainsi le passage du zoomorphisme a ranthropomorphisme, ou 
plutot a la notion d'un ^tre distinct de Tastre lui-m^me. Dans 
I'ordre purement naturaiiste, les chevaux du soleil sont ses 
rayons comme le montre ce vers, I, 50, 1 : « Le dieu qui 
connait les 6tres s'eleve traine par ses rayons, pour tout voir, 
lui, le soleil. )> Quant au disque du soleil, il parait assimile, 
comme nous Tavons vu deja, a un char : c'est en ce sens que 
la qualification bizarre de filles du char, donnee aux cavales- 
rayons, I, 50, 9, trouve son explication la plus naturelle. Ces 
cavales nommees harit, I, 50, 8 et passimy sont quelquefois 
remplac^es par un cheval unique nomme elaca^ VII, 63, 2 ; nous 
reviendrons plus loin sur les Harits, particulierement sur 
leur nombre, et sur Etaca, ces mythes ayant subi selon nous 
Tinfluence de la liturgie. 

Jl semble a premiere vue inutile de relever les passages 
qui presentent le soleil comme faisant les jours, I, 50, 7 ; rou- 
lantlesten^bres ainsi qu'unepeau, VII, 63, 1 ; chassant Tobs- 
curite avec son eclat, X, 37, 4; triomphant des 6tres tenebreux, 
1, 191, 8 el; 9 ; cf. VII, 104,24, qui au reboursdesautres^tres, 
s'eveillent le soir, I, 191, 4 et 5. Ces citations ont pourtant 
leur inter^t ; en nous montrant le soleil agissant, elles nous 
preparent a le reconnaitre dans la mythologie sous la figure 
d'un heros. Au vers X, 139, 3 il est compare a Indra, le h^ros 
celeste par excellence^ "*' 

1. Si toutefois la divinite de ce vers est bien le soleil comme Tentend 
rAnukramani. 
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SECTION III 



l'eclair 



Au soleil dans le ciel correspond l'eclair dans Tatmo- 
sphereou le nuage*. Le r61ede l'eclair, comme celui du soleil, 
est, sinon exclusivement, au moins principalement bienfai- 
sant. C'est qu'on considere son apparition comme la condi- 
tion de la chute des eaux celestes, et cette idee est fondee 
sur une observation r^elle qui a pu 6tre faite m^me sous un 
climat temp^r^^ alors du moins que la pluie est le plus impa- 
tiemment attendue, c'est-a-dire apres une longue s^cheresse. 
II est a peine utile de recourir aux citiitions pour prouver que 
les rishis reconnaissaient ici une connexion ^troite entre 
ridee de l'eclair et celle de la pluie. Aussi ne ferons-nous que 
renvoyer aux vers I, 39, 9; V, 84, 3; VII, 56, 13; X, 91,5 et 
au vers V, 83, 4 qui nous montrent Tessor de la vegetation suc- 
cedant a la manifestation de Teclair. Mais nous citerons dans 
le texte m^me une expression des plus caract^risques et 
presque intraduisible, II, 34, 2 : vy abhriyd na dyutayanta 
vruhiayahy « lis (les Maruts) ont eclairi comme les pluies 
du nuage. » 

La mSme question que nous avons soulevee pour le soleil 
se posait egalement pour T eclair, cet ^l^ment dont Tappari- 
tion d'ailleurs est si courte, et le retour irregulier. Quel est 
son sejour, son receptacle, quand il reste cache aux yeux des 
hommes? Le nuage? Mais le nuage lui-m^me disparait sou- 
vent. Ici encore les i4ryas vediques rencontraient le mystere, 
ici encore leur etait suggeree Tidee du monde invisible, I, 
105,1: « eclairs aux jantes d'or! on ne connait pas votre 
sejour. » 

Nous rangeons Teclair parmi les elements m&les, etla suite 
de ce travail ne laissera aucun doute sur Texactitude de no- 
tre classification ; mais elie semble au premier abord contre- 
dite par ce fait que le nom commun de Teclair, vidyut, est 
f^minin, bien plus, que l'eclair est sous ce nom effectivement 

1. 11 reste bien entendu que T^clair peut Stre aussi congu comme se mani- 
festant dans le ciel : c'est ce qui resulte des observations presentees plus 
haut sur les diffidrentes applications du terme c cieb . 
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reprisent^ comme femelle. C'est que le veritable iK^n de T^- 
clair dans le 7?ig-Veda n'est pas ce mot vidyut qu'on y 
trouve employe en tout 34 fois (en comptant les composes), 
nombre qui n'est nullement en rapport avec Timportance du 
phenom^ne et du role predominant qu'il joue dans la my- 
thologie vedique. Ce nom veritable est celui d'Agni qui est 
applique en m^me temps au feu terresfre. L'identificationdes 
feux celestes au feuterrestre, que nous constaterons pour le 
soleil comme pour r^clair, n'a guere diminu^ I'importance du 
nom qui designe proprement le premier; elle a au contraire 
relegue tout a fait aUarriere-plan le nom du second. II ne fau- 
drait pas se h&ter d'en conclure qu'elle ne fAt universellement 
acceptee que pour T^clair, qu'elle se reduisit pour le soleil a 
une assimilation capricieuse et passagere. La raison de la 
diflF^rence doit ^tre cherchee plutftt dans I'individualit^ du 
soleil, corps celeste aux contours nettement determines, op- 
posee au caractere purement phenomenal de Teclair, illumi- 
nation brusque et courte du ciel. Cette opposition avait trouve 
son expression dans les noms mfimes de Tun et I'autre, celui 
du soleil etant concret et masculin, surya, « soleil », tandis 
que celui de I'eclair ^tait feminin, et comme la plupart des 
feminins formes sans suffixe de la racine nue, (accompagnee 
seulement ici d*unprefixe,t;t-dyi^f),avaient selon toute vraisem- 
blance le sens abstrait qui est a Torigine celui de notre mot 
eclair lui-m^me, etpourraitse traduire : illumination. En tant 
que Teclair etait concu comme un element, d'essence identi- 
que aux autres feux celestes et terrestres, le mot vidyut en 
exprimait la manifestation, la production, plutot qu'il ne le 
designait lui-m^me. C'est en ce sens que le rishi VasishAa, 
identifi^ comme nous le verrons au feu de T^clair, est appel6 
«la lueur qui sort de la vidyut » c'est-a-dire « del'illumination)) 
VII, 33, 10. Quoi qu'il en soit, c'est seulement dans la section 
consacree a Agni que nous pourrons retrouver les traces de la 
conception de I'eclair comme m^le et de ses diverses repre- 
sentations. Nous pouvons cependant remarquer des mainte- 
nant que Tassimilation a un cheval et a un oiseau, deja con- 
stateepour le soleil, ne s'expliquera pas moins bien pour Te- 
clair par son apparition rapide dans les airs. Ajoutons que le 
bruit du tonnerre qui accompagne Teclair, et le fait appeler 
I'eclair tonnant dans les nuages, IX, 87, 8, suggere non moins 
naturellement Tidee d'un taureau mugissant. 

Quant aux representations de Teclair sous son nom de 
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vidyiU, ou plas exactement du ph^nom^ne d'illiimiiiation con- 
sider^ comme distinct de T^l^ment ign^ lui-mSme, ce n'est pas 
lei le lieu d'en traiter, et nous les renvoyon^ au chapitre 
consacr^ aux ^l^ments femelles. 

Cependant les emplois de ce mot vidyui, auxquels nous 
avons emprunt^ nos premieres citations sur la part faite a 
r^clair dans les preoccupations des ^Iryas v^diques, peuvent 
nous renseigner encore sur une representation non anim^e de 
I'eclair. Je veux parler de I'assimilation de T^clair a une 
arme. Nous verrons plus tard que les Maruts ont I'eclair a la 
main, Vm, 7, 25; V, 54, 11; cf. I. 88, 1; III, 54, 13; V,54,3, 
et qu'avec I'eclair ils frappent le demon, I, 86, 9. Mais comme 
arme aussi bien que comme male, I'eclair a le plus souvent 
change de nom : il est devenula foudre, vajra^ que nous trou- 
verons plus loin dans la main d'lndna. Remarquons cependant 
encore que, m^me sous sa forme de fleche, de fl^che d'en 
haut, garave brihatyai, IV, 3, 7, I'eclair est compris dans une 
enumeration de dieux auxquels Agni doit rendre compte des 
actions des hommes. 



SECTION IV 



AGNI 



§ K. — DIFFJ^RENTES FORMES d'aGNI — ORIGINE C^ESTE 

DU FEU TERRESTRE 

Le nom d'Agni designe d'abord le feu terrestre. II s'appli- 
que d'une fa^on generale au feu qui d^vore le bois etdont les 
effets font souvent Tobjet de descriptions pittoresques, par 
exemple, I, 58, 4 ; IV, 7, 9 ; 11; V, 7, 7; VI, 3, 4; 60,10; 
VII, is, 2 ; VIII, 49, 7; puis particulierement au feu qui cuit 
les aliments, cf. X, 27, 18 ; enfin et, surtout au feu du sacrifice, 
d'ailleurs identique au feu du foyer domestique, ou tout au 
moins tire de ce feu. 

L'importance du feu terrestre n'est pas moindre dans la 
vie humaine que celle du soleil et de I'eclair. Par la diversite 
de ses usages il pent mSme paraitre y jouer le r61e predomi- 
nant. Place a la disposition de I'homme qui « I'engendre », 



— 12 — 

I, 60, 3, et dojftt il est comme le flls, I, 69, 5 ; VIII, 19, 27, 
s'il semble devoir, par ce fait m^me, luiinspirerun moindre 
respect que Tastre du jour et le met^ore ign^ de Torage, 
il a d'autant plus de titres a son amour. A la difference de 
r^clair et du soleil, il brille en tout temps, et la nuit comme 
le jour : « II eclaire, m^me la nuit », dit Tauteur du vers 
V, 7, 4, « celui-la m^me qui est eloigne * ». 

Mais c'est comme feu du sacrifice qu'Agni rend a Thomme 
les services les plus signales ; c'est dans I'ordre des idees li- 
turgiques qu'il prend une importance decidement preponde- 
rante. 

Nous ne pourrions mettre actuellement ce point en lu- 
miere sans anticiper sur des d^veloppements qui seront mieux 
a leur place plus loin. Contentons-nous d*une simple aUusion 
a la formule souvent r^p^tee, et appliquee non pas mfime au 
feu du sacrifice en general, mais au feu du sacrifice con- 
somme selon toutes les regies : « Celui-la est le veritable 

Agni qui etc. », V, 6, 1 ; 25, 2; VII, 1, 14-16; cf. ibid. 

4 et IV, 15, 5, et passim. 

Comme le soleil, comme Teclair, ainsi que nous le verrons 
plus loin, sous ce m^me nom d'Agni, le feu du sacrifice est 
directement divinise. Etabli chez les races humaines. III, 5, 
3 ; cf. IV, 6, 2, il y sejourne, immortel parmi les mortels, 
VIII, 60, 11. C'est un dieu que les mortels allument, III, 10, 
1, ou engendrent, IV, 1, 1. II est invoque en qualite de feu 
du sacrifice dans un tres-grand nombre d'hymnes. De tons 
les dieux, il est le plus proche, il est I'allie le plus voisin 
des hommes, VIII, 49, 10; cf. IV, 1, 5; VII, 15, 1. 

L'attribution au feu terrestre du caractere divin s'expli- 
querait deja par la puissance effective de cet element. EUe 
serait mieux justifiee encore pour le feu du sacrifice par le 
r&le d'interm^diaire qu'il joue, ainsi que nous le verrons, fentre 
les hommes etles dieux. Mais pour les 4ryas vediques elle 
repose avant tout sur la croyance a Tidentite de ce feu avec 
les feux celestes du soleil et de T^dlair. 

Agni est d'abord simplement compart au soleil, pour son 

J . II offre aussi cette particularite , qu'ii est bon de noter parce qu*eile 
peut fournir rezplication de certains traits mythologiques, de faire face de 
tons c6tes, I, 97, 6 et 7; 144, 7 ; II, 3, 1 ; X, 79, 5, et, comme ajoute le vers 
I, 94, 7, d'etre beau de tous c5tes. C'est done k lui qu'appartient primitive^ 
ment la qualification de caturanika c k quatre visages » que nous verrons 
appliquee h Varuna dans un passage, V, 48, 5, oil la mention de la langue 
sugg^re aussi d'ailieurs Tidee du feu du sacrifice. 
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^clat, I, 149, 3 ; VI, 2, 6; 4, 3; 12, 1 ; VII, 3,6 ; 8, 4; VIII, 
7, 36, pour sa beauts, VIII, 91, 15; cf. I, 66, 1, pour sa 
purete tans tache, VI, 3,3 ; X, 91, 4, et comme lui il chasse 
les t^nebres de ses rayons, VIII, 43, 32. Le fait m^me dont 
nous entreprenons la constatation, a savoir Tidentit^ d'Agni 
sous les diff^rentes manifestations de la chaleur et de la lu- 
miere, fend souvent fort difficile ou m§me impossible, dans 
les cas particuliers, Tapplication exclusive de son nom a 
telle ou telle de ces manifestations. Mais le feu du sacrifice 
paratt clairement d^signe dans plusieurs des passages cites ; 
11 Test en tout cas dans le vers X, 69, 2, ou Agni est compare 
au soleil pour T^clat qu'il prend apres avoir regu Toffrande 
du beurre. Au vers V, 1 , 4, on lit que les esprits de ceux 
qui oflfrent le sacrifice sont tons ensemble tourn^s vers lui 
comme les yeux convergent sur le soleil. Cescomparaisons* 
sont d^japlus significatives qu'on ne pourrait le croire. Nous 
aurons en eff'et plus d'une fois Toccasion de constater que 
pour les poetes vediques la comparaison n'est pas eloign^e 
de Tassimilation, que les deux termes d'une comparaison 
peuvent m^me 6tre identiques. Reciproquement d'ailleurs les 
rayons du soleil sont compares a des feux, I, 50, 3, et au 
vers VIII, 25, 19, le soleil est lui-m6me express^ment com- 
pare au feu du sacrifice, au feu allume et honore d*une 
oflFrande. 

II est telle formule de comparaison du feu au soleil ou le 
premier paratt jouer eflfectivement le r61e du second, en 
sorte qu*a la traduction « comme le sofeil » on pourrait 6tre 
tent^ de substituer Tinterpretation « en quality de soleil », 
comme au vers VI, 4, 6 : « En qualite de soleil, avec tes 
rayons briUants, & Agni, tu as, par ton eclat, etendu et se- 
pare les deux mondes. » 

Quoi qu'il en soit, nous lisons au vers Val. 8, 5, cette fois 
sans aucune particule comparative : « Agni, avec un ^clat 
brillant, a resplendi, soleil, bien haut, a resplendi, soleil, 
dans le ciel » ; et dans le vers III, 14, 4, dont nous retrou- 
verons plus loin le premier hemistiche : «... lorsqu'avec 
ton eclat, 6 fils de la force (Agni), tu t'es etendu, soleil, au- 
dessus des races des hommes^ » Ici, c'est bien decid^ment 

1* On peut y ajouter la comparaison d'Agni a Savitri, dieu qui preside au 
cours du soleil, et qui est quelquefois confondu avec lui, IV, 6, 2 ; cf. I, 36, 
13; 73, 3; 95, 7. 

2. Les accusatifs kshitih et nrin sont construits paratactiquement. 
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le soleil qui est design^ a la fois par son propre nom et par 
celui d'Agni *. 

Ailleurs, a defaut du nommSme du soleil, ce rtains traits ne 
permettent guere de douter que cet astre ne soit encore desi- 
gne sous le nom d'Agni. II en est ainsi, par exemple, au vers 
in, 2, 14, ou Agni estinvoque comme « lalumiere du ciel qui 
s'eveille a Taurore », et « la tfite du Qiel », et aux vers X, 187, 
4 et 5, ou il est dit, dans le second qu' Agni est n^ brillant de 
I'autre c&t^ de T atmosphere, et dans le premier qu'il voit 
tous les 6tres. Nous avons releve plus haut Tassimilation 
du SQleil a un ceil, et il n'est guere douteux qu'Agni ne soit 
redevable a son identification au soleil de Tepithete jita- 
veddh « connaissant les 6tres», qui est devenue son bien 
propre, mais que nous trouvons encore appliquee a Tastre 
lui-m6me au vers I, 50, 1. Lors done qu'avec le don de 
longue vue, une origine celeste est attribuee k Agni, il 
semble legitime de le consid^rer comme repr^sentant alors 
principalement le^soleil. C'est en quality de soleil qu'Agni 
accomplit une course circulaire (parijman), en contemplant 
(ou en eclairant?) les fitres, VII, 13, 3. Le vers VIII, 19, 16, 
d'apres lequel c'est par Agni que voient les dieux, et parti- 
culierement Mitra et Varuna, rappelle la formule qui fait 
du soleil Toeil de ces divinites. Ailleurs ce n'est plus Agni 
lui-m^me qui est ToeU, mais bien le soleil qui est I'oeib 
d'Agni, I, 115, ]. C'est ^videmment avec le meme ceil 
qu'Agni voit les demons, X, 87, 12, puisqu'il est pri^ de le 
rendre au chantre, c'est-a-dire de faire r'eparattre le jour. 
Nous retrouvons ici le passage de I'id^e « d'oeil » a' celle 
de « voyant » que nous avions constat^e pour le soleil lui- 
m^me. 

Les citations pr^cedentes ne ferment qu'une tres-petite 
partie des textes qui concourent k prouver que le soleil est 
bien reellement, et dans un grand nombre de cas, d^sign^ 
par le nom d'Agni. Les autres seront successivement pro- 
duits dans I'ordre oules appellera le developpement des id^es 
dont nous entreprenons I'exposition. La mSme observation 
sera applicable aux premieres preuves que nous aliens ap- 
porter a I'appui de I'identification d'Agni et de I'^clair. 

Les rayons d'Agni, III, 1, 14, ses splendeurs, V, 10, 5, ses 
beaut^s, X, 91, 5, sent compares a des eclairs. Lui-meme 

1. Cf. I, 71, 9. 
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brille de loin comme Teclair *, I, 94, 7. R^ciproquement il 
est dit des Eclairs qu'ils ont Teclat du feu, d'Agni, V, 54, 11. 

D'autres comparaisons ou Teclair n'est plus design^ par 
son nom, mais par un6 de ses representations, sont plus 
significatives, precis^ment parce qu'introduisant una notion 
autre que Tidee pure et simple d'eclat, elles ne sont plus 
directement suggerees par Tobservation, et supposent une 
assimilation plus complete. C'est ainsi qu'Agni est compare 
au chevaldu nuage, I, 149, 3. C*est ainsi surtout que Tidie 
d'arme apparait dans divers passages, ou Agni est compart 
au trait de Tarcher, I, 66, 7, est appel^ le trait du sacrifice 
VI, 66, 10, est compare a la pierre a lancer celeste, I, 143, 
5, tandis qu'au vers X, 142, 3 ; cf. 1, par le passage de Tidee 
d'arme a ceUe de heros arm^, il est question du trait d'Agni. 

Lorsque Agni est compart au ciel tonnant, X, 45, 4, 
quand il est dit qu'il tonne comme le plateau du ciel, I, 58, 
2, ou simplementqu'il tonne, 1, 140, 5, ces expressions, quoi? 
qu' elles puissent faire allusion au bruit r^el, au crepitement 
du feu terrestre, sont trop exagerees dans cette application 
pour pouvoir s'expliquer autrement que par une assimilation 
consacree du feu terrestre^d Teclair. Dans deux ou trois 
passages, IV, 10, 4 ; V, 25, 8 ; VII, 3, 6, dontia construc- 
tion est un peu embarrassee on pent m^me douter, en depit 
de la particule comparative, si le bruit d'Agni est simple- 
ment compare au tonnerre, ou s'il n'est pas le tonnerre lui- 
mSme. 

Le doute n'est plus possible au vers VI, 6, 2, ou Agni est 
appele le « tonnerre (pour « le tonijiatnt ») brillant qui est 
dans le ciel. » Le nom d'Agni d^signe encore evidemment 
I'eclair au vers X, 8^ 1, ou il est appele « le taureau qui fait 
retentir les deux mondes, qui atteint les dernieres extr^- 
mites du ciel, et qui crott dans le sein des eaux », et au vers 
VIII, 91, 5, dont I'auteur invoque Agni comme le sage « qui 
a le bruit du vent, le hennissement du nuage, et qui prend 
la mer (celeste) pour vetement » . 

Enfln I'emploi de la racine dyui avec ie prefixe i?t, pour 
exprimer Teclat d'Agni brillant « dans I'imp^rissable », c'est-, 
a-dire dans le ciel, VI, 16, 35, semble bien impliquer son 
identite avec I'eclair. 

1. Tadit. Je ne Tois aucune raison d'abandonner dans ce passage et dans 
an autre, II, 23, 9, comme le font MM. Roth et Grassmaun, le sens d* « eclair », 
seul etabli pour ce mot par I'usage posterieur. 
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II arrive souvent aussi qu'uQ texte place expressement 
Agni dans le ciel, sans qu'il soit facile ou m^me possible de 
choisir entre les deux formes qui peuvent alors lui ^tre attri- 
butes, celle de I'eclair et celle du soleil. Ainsi le vers VIII, 
44, 29, nous le presente simplement comme brillant dans le 
ciel*. Jen'oserais affirmer, en d^pit de la distinction ^tablie 
plus haut entre les lieux d'origine du soleil et de Teclair, 
que TAgni naissant « dans le ciel supreme », I, 143, 2 ; VI, 
8, 2; VII, 5, 7, ne puisse 6tre que le soleil. M^me observa- 
tion sur le vers X, 187, 2, d'apres lequel il apparalt en bril- 
lant de la distance la plus eloign^e*. Le vers VI, 15, I, pa- 
rait contenir une allusion assez vague a la naissance d'Agni 
dans le ciel. Nous avons vu Agni compart, ou plut6t sans 
doute identifi^ au soleil, comme etendant et s^parant les deux 
mondes, VI, 4, 6; mais la m^me fonction pouvant 6tre 
attribute a I'eclair, nous ne nous prononcerons pas suy le 
vers VI, 1,11, ou elle Test a Agni, sans autre indication 3. 
La memo reserve nous est imposee pour les vers VI, 7, 6 
et 7, d'apres lesquels Agni a mesure les espace^ du ciel. Les 
formules qui le representent remplissant les densi mondes, I, 
-69, I ; cf. n, 2, 5, et les'rempli«sant en naissant, VI, 10, 4, 
ainsi que toutes les demeures, X, 1, 1, ce qui revient vrai- 
semblablemenjt au m^me, ou encore tons les espaces du ciel, 
1, 146, 1, lors mfime qu'elles seraient appliqu^cs au feu du 
sacrifice*, renfermeraient une exageration qui' suggererait 
naturellement I'idee du feu celeste ; mais elies conviennent 
^galement bien a la lumiere du soleil et a I'eclair. 

Nous Savons maintenant que le nom d'Agni peut desi- 
gner le soleil ou I'eclair, ou plus g^ueralement un feu ce- 
leste. Get usage de la langue paralt impliquer deja I'assimi- 
lation reelle des feux celestes et du feu terrestre. L'identite 
d 'essence de celui-ci et de ceux-la va etre d^finitivement 
prouvee par le mythe de la descente d'Agni. 

1. J'interpreterais de m^me les vers III, 27, 42 et VIII, 43, 4, ne voyant 
aucune raison de modifier comme le font MM. Roth et Grassmann, dans la 

ocution upa dyavi, le sens vedique ordinaire de la preposition upa avec le 
locatif. 

2. Sur I'eloignement d'Agni, cf. V, 2, 4. 

3. Cf. encore les passages oil il est dit simplement qu^Agni a etendu les 
deux mondes, V, 1, 7; VII, 5, 4. 

4. L'Agni qui au vers VI, 48, 6, remplit les deux mondes et court « avec 
sa fumee > dans le ciel, parait hien 6tre en effet le feu du sacrifice. Voir 
plus loin, cf. VIII, 92, 2 
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Ce mythe n'est d'ailleurs comme tous les mythes primitifs 
qu'une induction fondee sur une observation reelle. Et ici je 
n entends pas parler seulement du feu allum^ par la chute 
de la foudre, quoique ce ph^nomene soit presque exclusive- 
ment pris en consideration par M. Kuhn dans son livre 
Die Berabkunft des Feuers. Ce phenomene terrible ne paralt 
guere interprete, au moins par les ilrjas yediques, que 
comme une oeuvre de la colore celeste, VII, 46, 3 ; « Ton 
trait (6 Rudra), qui, lanc^ du ciel, parcourt la terre, qu'il 
nous epargne ! » S'il a vraisemblablement sugg^re la pre- 
miere idee de la descente du feu, cette suggestion, d^ja con- 
firmee par une assimilation du feu terrestre aux feux celestes, 
fondee sur des sensations analogues de lumiere, et, pour le 
soleil, de chaleur, Ta ete encore par un raisonnement d'un 
caractere quasi-scientifique, qui a dii occuper la premiere 
place dans la conception du mythe propre aux poetes de 
jftig-Veda. Le feu sort du bois, dont on l& tire, comme nous 
le verrons, par le frottement. C'est ce qui fait dire de lui 
qu'il est n^dans le bois, VI, 3, 3; X, 79, 7, qu'il est repandu 
dans les plantes, X, 1, 2, qu'il est le foetus des plantes, II, 1, 
14. Or qu'est-ce qui fait germer et croitre les vegetaux qui 
fournissent ce bois ? La pluie. C'est done la pluie qui en 
tombant sur la terre a apporte et introduit dans les plantes 
le feu qu'on y retro uve. Ce feu etait cach^ dans la pluie 
comme il Test la-haut dans le nuage, ou encore la pluie I'a 
enfante comme le nuage Tenfante, ainsi qu'il sera explique 
dans le chapitre consacre aux relations des elements males et 
des elements femelles. L'observation des eclairs qui accom- 
pagnent la chute des eaux celestes, qui y sont rn^les, a pu 
d'ailleurs, independamment de la chute effective de la foudre, 
sugg^rer ce raisonnement, et a du en tout cas le confirmer. 
Nous retrouverons plus loin la m^me conception a propos 
de la descente dans les plantes du Soma ou breuvage celeste, 
identique, non pas comme on le croit generalement a la 
pluie, mais bien a I'element ign^ que la pluie estsupposee 
contenir. Pour le feu lui-m^me, les poetes y font des allu- 
sions assez claires. Ainsi nous lisons au vers VII, 9, 3 
qu'Agni,foetusdeseaux, ap^netredansles plantes, au vers VIII, 
43, 9 que sonsejourestdansleseaux,qu'ilmontedansles plan- 
tes, et qu'etant dans lamatrice, apparemment dans la matrice 
des plantes, il nait de nouveau. Le premier hemistiche du vers 
1,95, 10, si je I'entends bien, represente la descente d*Agni 

Bergaigne, Religion vedique. 2 
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mSW aux eaux celestes qu'il fait lui-m^me cotder : « II prend 
pour route le torrent qui coule a travers Tespace aride; il 
attaint la terre avec les flots brillants (qu'il colore lui-m^me). » 
Le second hemistiche n'offre pas moins d'int^rSt pour notre 
sujet : « n d^vore (litteralement, il recoit dans son ventre) 
tout ce qui est vieux (le vieux bois), il p^netre a Tint^rieur 
des plantes nouvelles. » J'interpr^terais encore dans le 
mSme ordre d'idees ce passage, I, 141, 4 : « Quand ilest 
amen^ de chez le pere supreme, il escalade les plantes*... » 
Au reste la transformation en plante du feu tombe du ciel 
est un mythe fort ancien, commun, ainsi que Ta prouvi 
M. Kuhn, a tons les peuples de la race, et ce mjrthe paratt 
trouver une explication plus satisfaisante dans Tordre d'id^es 
qui vient d'etre present^, que dans la conception d'une 
descente d'Agni sous la forme d'une piece de bois a allumer 
le feu. Une telle conception parait d'ailleurs etrangere a la 
mythologie vedique, et M. Kuhn ne I'a tiree sur un autre 
domaine du mythe de Prometh^e, qu'a Taide d'une ety- 
mologic contestable. 

L'id^e de la descente du feu celeste sur la terre n'est d'ail- 
leurs pas presentee seulement sous la forme simple et trans- 
parence que nous avons constat^e. La precieuse acquisition 
est rapport^e, tantdtaun don des dieux, tantdt a I'operation 
de certains personnages tels que M4tari§van et les Bhrigus 
dont nous ne sommes pas encore pr^par^s a bien compren- 
dre Torigine. Nous retrouverons plus loin ces mythes. Des 
maintenant nous avons reconnu non-seulement Tasgimilation 
du feu terrestre aux feux celestes, mais encore Torigine 
celeste du premier. L'identit^ essentielle d'Agni, de I'^clair 
et du soleil, va 6tre confirmee par une nouvelle sMe de cita- 
tions relatives a la diversity des lieux d'origine, des sejours, 
des formes d'Agni congu comme un seul et mSme ^l^ment. 
Terminons seulement ce que nous avions a dire actuellement 
de la descente du feu par cette observation, qu'en raison 
mSme de notre mythe, le titre de « fils du ciel » appliqu^ a 
Agni IV, 15, 6; VI, 49, 2, n'implique plus n^cessairement 

1. Le sens du mot prikshudhah que je ne traduis pas est trop douteuxpour 
qu*on puisse tirer de I'interpretation que M. Roth en propose (devorant) un 
argument contre mon interpretation. — Le vers III, 14, 1 : « Agni, fils de 
la force, qui a pour char Teclair, qui a une chevelure de lumiere, a repandu 
son eclat sur la terre, » est pen significatif. II n'est pas certain que ces dii- 
ferents traits doivent composer un tableau unique, ni mSme que Teclat re- 
pandu sur la terre doive s'entendre d'une descente effective du feu. 
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ridee d'un feu celeste, et peut convenir ^galement au feu 
du sacrifice. Notons encore une qualification donn^e cou- 
ramment a Agni, celle d'hote, alithi, des hommes (voyez 
Grassmann, Wcerterbuch, s. v.), qui fait evidemment allu- 
sion a son origine celeste, et qui est en quelque sorte com- 
mentee dans ce vers, IV, 1, 9: « II sejourne dans les 
demeures de Thomme, accomplissant le sacrifice ; le dieu 
est devenu le compagnon du mortel. » 

Nous passerons rapidement sur les textes qui mentionnent 
en termes gen^raux la multiplicite des formes d'Agni. Les 
mortels invoquent ses noms, ou plut6t ses essences nom- 
breuses, VIII, 11, 5; cf. Ill, 20, 3. lis le prient de leur 
accorder sa favour sous tons ses aspects, IV, 10, 3 ; VII, 
8, 5. Ses buchers Ci samhatdh) ont toutes les formes, III, 
1, 7. Les offrandes doivent, suivant une formule qui sera 
^tudiee plus loin, faire croitre ses corps nombreux, X, 98, 
10. II sejourne dans tous les Stres, II, 10, 4. II est enfant^, 
III, 54, 19, ses essences, X, 80, 4, ses mS.choires, X, 79, 1, 
sont disseminees en divers lieux, et ainsi disperse il reste 
un seul et mfeme roi. III, 55, 4. II est semblable en divers 
lieux, dans toutes les races, VIII, 11, 8; 43, 21. Aussi 
a la question posee au vers X, 88, 18: « Combien j a-t-il de 
feux », trouve-t-on dans un autre hymne, Val. 10, 2, la 
reponse : « II n'y a qu'un feu allume en plusieurs lieux. » 
Sans doute la multiplicite des formes du feu s'expliquerait 
d&jk par la dissemination du feu terrestre en divers lieux, 
et en particulier du feu du sacrifice sur les autels des diffe- 
rents sacrificateurs. Tel peut ^tre en effetle sens de plusieurs 
des passages cit^s V Mais ce que nous savons deja de la con- 
ception d'Agni dans le 7?ig-Veda nous montre aussi que ces 
formules peuvent avoir une portee beaucoup plus etendue. 
J'en dirai autant de celles ou Agni est invoqu^ avec les 
Agnis, VII, 3, 1; VIII, 18, 9; 49, 1; X, 141, 6, avec 
tous les Agnis, I, 26, 10; VI, 12, 6, ou I'Agni auquel on 
s'adresse, VIII, 19, 33, et particulierement Agni Vaigvanara 
(commun a toutes les races), I, 59, 1 est consider^ comme 
un tronc dont « les autres feux sont les branches. » Sans 
doute les « autres feux » peuvent 6tre les difi'erents feux 
terrestres et sont en eflfet appeles au vers VI, 10, 2 les feux 

1. Cf. les passages qui coDstatent sa presence dans toutes les races, III, 
1, 20; 2J ; IV, 7, 1; VIII, 63, 1, et passim, cf. V, 15, 4, et dans toutes les 
demeures, V, 1, S; 6, 8; 11, 4. 



— 20 — 

de Manus ou de rhomme, bien que d'ailleurs ridentification 
des diflferents dieux a Agni, dont nous aurons a traiter plus 
loin^ suggere une tout autre interpretation pour les pas- 
sages ou ces feux recoivent la qualification de dieux, III, 
24, 4; VI, II, 6; qu'en effet les dieux Maruts recoivent 
non-seulement Tepithete « brillants comme le feu », III, 26, 
5, mais le nom mSme de feux, d'Agnis ibid. 4, dans un 
hymne ou ils sont invoques en memo temps qu*Agni ; qu'enfin 
les dieux auxquels Agni dans le vers VII, 1,22, doit rendre 
compte des actions des hommes, soient appeles les feux 
allumes par les dieux. Mais en tout cas, le feu principal dont 
« les autres feux sont les branches » d'apres les vers I, 
59, 1 et VIII, 19, 33, surtout quand il regoit comme dans le 
premier de ces vers le nom de Vaigv^nara « ou commun a 
toutes les races », expression dont le sens sera precise plus 
loin, ^veille bien d'apres ce que nous savons deja Tid^ed'un 
Element dont les manifestations ne sont pas confinees dans 
le monde terrestre. — D'ailleurs, pour en revenir aux pre- 
mieres formules citees, a cote des nombreuses essences 
d'Agni dont il est question au vers VIII, 11,5, nous trouvons 
mentionnee deux vers plus loin sa demeure « supreme », et 
c'est aussi sans doute aux formes celestes du feu que s'op- 
posent ses « aspects domestiques » dont parle le vers III, 
1, 15 \ 

Les textes relatifs aux differentes formes , aux diflfe- 
. rents s^jours , aux differentes naissances d'Agni , sont 
souvent aussi plus precis. Les vers I, 57^ 9 et 10, nous 
le montrent tour a tour dans les plantes et dans les 
eaux, ce qui ne pent naturellement s'entendre que des eaux 
celestes. D'apres le vers III, 1, 13, le bois a engendre celui 
qui est le fils des eaux et des plantes. Agni, connaissant 
(habitant) le nuage, s^journe chez les hommes et dans le sein 
des eaux, X, 46, 1. Je citerai litteralement, X, 91, 6: a Les 
plantes I'ont regu comme un fcetus qui se reproduit regulie- 
rement ; les eaux meres ont engendre Agni : il est le (fruit) 
commun que les arbres, que les plantes de venues grosses 
enfantent tons les jours » ; et VI, 48, 5 : « Lui, le foetus de 
la loi, que les eaux, que les pierres (ou les montagnes), que 



1. Celles des splendeurs d'Agni qui portent le sacrifice, X, 188, 3, peuvent 
s'opposer simplement aux feux profanes, comme ceux des corps d'Agni qui 
Bont propices et portent le mort dans le monde des pieux, X, 16, 4. 



— 21 — 

les bois nourrissent, qui baratte ^ avec force par les hommes, 
nait sur la surface de la terre. » Le terme de montagnes ou 
de pierres peut s 'entendre aussi bien des pierres r^elles d'ou 
jaillitle feu et des montagnes terrestres qui les fournissent, que 
des montagnes celestes qui sont, comme nous le verrons, les 
nuages ou la voiite m^me du ciel. Poursuivons nos citations. 
Agni natt des eaux, de la pierre, du bois, des plantes, II, 1,1. 
II est le foetus des eaux, le foetus du bois, le foetus du monde 
mobile et du monde immobile*, et sejourne dans la pierre 
(ou dans la montagne), I, 70, 3 et 4. Dans tous les passages 
qui precedent ^ la mention des eaux suggerait seule neces- 
sairement I'idee d'un feu celeste. La matrice pr^paree par 
les dieux qui est le sejour d' Agni d'apr^s le vers VII, 4, 5, ou 
il est presente aussi comme le foetus des plantes, des arbres, 
de la terre, est vraisemblablement un sejour supra-terrestre. 
Enfin^ le vers I, 98, 2 attribue expressement pour sejour a 
Agni le ciel comme la terre en m^me temps que toutes les 
plantes. Le vers III, 22, 2 ajoute au ciel, a la terre et aux 
plantes, les eaux et Tatmosphere. Ici, nous avons deja, en 
depit de la confusion produite par les mentions equivalentes 
de la terre et des plantes, de I'atmosphere et des eaux, tous 
les elements de notre triade de feux. Si nous eliminons au 
vers X, 2, 7 le nom de Tvash^ri, au vers X, 46, 9, ceux 
de Tvash^ri, des Bhrigus , de M^tarigvan , des dieux , 
census comme producteurs du feu, il nous reste la formule : 
a Agni, que le ciel et la terre, que les eaux ont engendre. » 
C'est bien la triade des mondes*, les eaux representant 
I'atmosphere. 

Enfin le nombre trois est souvent expressement indique. 
Le vers X, 45, 1 porte en propres termes qu'Agni est ne une 
premiere fois du ciel, une seconde fois « de nous », c'est- 
a-dire sur Tautel, et une troisieme fois dans les eaux, cf. 3, 
De la, au vers 2 : « Nous connaissons, 6 Agni ! tes triples es- 
sences triplement disseminees en beaucoup de lieux. » Dans 



1. Cette expression sera expliquee plus bas. • 

2. Cf. Ill, 27, 9, le foetus des ^tres (de tous les ^tres). 

3. On peut leur comparer le vers I, 59, 3, d'apres lequel Agni est le maitre 
des richesses qui sont dans les montagnes, dans les plantes, dans les eaux, 
chez les hommes. 

4. EUe se retrouve au vers VIII, 44, 16, ou I'idee exprimee n*est plus 
d'ailleurs celle des differents sejours d'Agni, mais bien celle de son autorite 
dans les trois mondes : « Agni t^te, spmmet du ciel, maitre de la terre, met 
en mouvement les torrents des eaux. » 
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le vers I, 141, 2, la premiere naissance d'Agni dans le ciel 
est suggeree plut6t qu'exprim^e; mais il est fait expliclte- 
ment mention de sa seconde naissance dans les sept meres, 
bienheureuses, c'est-a-dire dans les sept rivieres celestes*, 
et de la troisieme naissance oil il a ^te engendr^ par les dix 
jeunes femmes, c'est-a-dire par les dix doigts *. La naissance 
d'Agni sur la terre occupe id, plus naturellement en appa- 
rence', le dernier rang. II en est de mfime au vers n, 18, 2 
dont le premier pada parait signifier qu'Agni est une pre- 
miere et une seconde fois capable de trainer un char mer- 
veilleux dont nous reparlerons, mais dont le second porte en 
tout cas que, la troisieme fois, il est le hotri, le prfitre de 
rhomme. 

C'est aussi, a ce qu'il semble, le feu du sacrifice qui occupe 
le troisieme rang dans la triade assez mal d^finie du vers I, 
164, 1 : « De ce beau sacriflcateur chenu *, le frere moyen 
est d^vorant^, le troisieme frere est couvert de beurre. » 

Au contraire le troisieme s^jour d'Agni est au vers X, 1, 3 
son sejour supreme, egalement d^sign^ par cetteseule quali- 
fication de supreme aux vers I, 72, 2 et 4 ; cf . V, 3, 3. 

Nous retrouverons plus loin le vers X, 88, 10 d'apres lequel 
Agni a ete partage en trois, et le vers III, 2, 9 ou il est dit 
que des trois baches d'Agni, I'une a ^te d^pos^e chez les 
mortels, tandis que les deux autres « viennent vers leur 

soBur ». 

Ces deux autres representent sans doute le soleil et I'^clair 
qui sent en tout cas suffisamment indiques, dans les textes 
cites plus haut, par I'opposition du ciel et des eaux. A ce 
propos citons, a I'appui de la repartition des deux feux ce- 
lestes entre le ciel et I'atmosphere, le vers V, 85, 2 qui 
mentionne parallelement a Agni (I'eclair) dans les eaux, le 
soleil dans le ciel, et le vers X, 27, 21 qui place la fou- 
dre, c'est-a-dire encore I'eclair, aih-dessous du sejour du 
soleU ^ 

1. Voir k la fin de cette premiere parti e le chapitre de VArithmitique my^ 
thologique. — ' J*adopte la correction de M. Grassmann, d'ailleurs sans 
influence sur le sens general. 

2. Voir plus bas. — Mdme observation pour le changement k faire au 
texte (celui-ci deji propose par M. Roth). 

3. Nous reviendrons sur ce point. 

4. Le soleil? 

5. L'6clair? Ordinairement le feu d^vorant est le feu terrestre. 

6. Design^ d*ailleurs par un mot qui impliquiB Tidde d*humidit^, purisha. 
Voir au chapitre suivant la section des Eaux, 
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Toutefois, par une transformation de Tusage des nombres 
mythologiques que nous verrons, dans le dernier chapitre 
de cette premiere partie, se r^duire en loi, les trois lieux 
d'origine, les trois sejours, les trois formes du feu, finissent 
par iitte attribuees ensemble a Tespace supra-terrestre. 
C'est ainsi que le vers IV, 1, 7 attribue a Agni trois nais- 
sai^ces « supremes. » Au vers III, 17, 3, Torigine de ses 
trois vies paralt m^me rapport^e a I'aurore seule qui est 
bien, comme nous le verrons, la mere d'Agni, mais sous 
Tune de ses formes particulieres, celle du soleil. Le vers 
I, 95, 3, apres la mention des trois naissances, omet la 
terre *, et compte pour lieux d'origine, avec le ciel, la mer 
et les eaux, comme deux mondes distincts, bien qu'il ne 
puisse s'agir que d'une mer celeste. 

Le chiflfre trois reparait encore dans d'autres passages ou 
aucun trait particulier n'en vient preciser I'application. Agni 
a trois demeures, tri shadhasthd, et trois langues, trois corps 
aim^s des dieux, au vers III, 20, 2, comme au vers I, 146^ 1, 
il a trois tfetes . Le mythe des trois demeures s'est flx^ dans 
deux composes servant d'^pithete a Agni, dontl'un, tripaslya^ 
ne luiest applique qu'une fois, VII, 39, 8, mais dont 1 autre, 
trishadhast/m, accentu^, tant6t sur la finale, tantot sur la 
p^nultieme, est plus usit^, V, 4, 8; VL 8, 7 ; 12, 2; cf. X, 
61, 14. - 

Sans doute les trois sejours d'Agni font songer aux trois 
foyers sacr^s qui portent, dans le rituel du sacrifice, les 
noms de Gdrhapatya^ d'Ahavaniya et de Dakshiudgni. II 
n'estpas impossible qu'ils les d^signent quelquefois dans 
nos textes, et il est m^me pen probable qu'il faille en- 
tendre autrement les trois matrices, ou sejours, ou Agni est 
au vers II, 36, 4 prie de s'etablir. Si la repartition des trois 
naissances d'Agni entro les trois mondes n'etait pas prouvee 
par des textes formels, les partisans d'une interpretation 
purement liturgique des mythes vediques auraient pu songer 
a demander au rituel I'explication de celui qui nous occupe. 
J'insiste sur ce point parce qu'ils ont tente ailleurs ce qu'il 
leur etait trop ^videmment interdit de faire ici. Mais, qui ne 
voit que de telles explications n'expliquent rien, ou plutot que 

1. 11 ne semble pas qu^on puisse trouver dans le second hemistiche Tequi- 
valent de la mention de la terre qui manque dans Tenumeration du premier. 

S. La flamme d'Agni est designee au vers X, 105, 9 par le mot iretini dont 
le sens parait dtre c triple ». 
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le detail du rituel ne peut trouver son explication que dans le 
mythe, bien loin de pouvoir servir lui-m6me a expliquer le 
mythe ? Ceux qui croient pouvoir rendre compte d'un mythe 
par le culte seul, commettent, en sens inverse, la m^me faute 
que les partisans d'un naturalisme exclusif . Dans le systeme 
d'interpretation qu'on trouvera suivi dans tout ce livre, c'est 
la combinaison des observations naturelles avec Tidee 4n 
culte sous sa forme la plus simple, qui a produit a la fois la 
complication des mythes et des rites qui en sont Timage. 
Pour nous en tenir a Fexemple du mythe des trois nais- 
sances du feu et du rite des trois foyers, il est clair que 
Tune des trois naissances serait inexplicable pour les mytho- 
logues qui ne tiendraient compte que des phenomenes celestes, 
comme deux des trois foyers le seraient pour les archeo- 
logues qui ne voudraient rien considerer en dehors de la 
liturgie. Ni le ciel seul, ni la terre seule, mais la terre et 
le ciel etroitement unis et presque confondus^ voila le vrai 
domaine de la mythologie vedique, mythologie dont le rituel 
n'est que la reproduction. 

Le mythe des trois feux constitue la veritable triade ve- 
dique, prototype des triades posterieures. Le /{ig-Veda en 
connait pourtant d^ja une autre S celle du soleil, du vent 
et du feu, VIII, 18, 9, repartie pareillement entre les trois 
mondes, X, 158, 1 : « Que le soleil nous protege du ciel, le 
vent de Tatmosphere, le feu du s^jour terrestre. » Elle est 
clairement designee en Tabsence de • ces trois noms dans le 
vers 44 de I'hymne I,- 164, ou nous avons rencontre deja au 
premier vers la triade des feux: «Trois chevelus se manifestent 
regulierement : Tun d'eux dans I'annee (tout le long de Tan- 
nee) rase (la terre en brulant les plantes); un autre a la fa- 
culte de tout voir ; du dernier on ne voit que le passage et 
non la forme. » Cette triade ne diflfere de la premiere que 
par la substitution du vent a Teclair. Elle a et^ transform^e de 
nouveau, non pas dans le 7?ig-Veda, mais tres-anciennement 
encore, par la substitution d'Indra au vent. Entre Indra et 
le vent, la difference est ici pour nous de peu d'importance. 
Le fait essentiel est que Teclair ait ete remplace par un autre 

1. II n'y a peut-etre pas d'impoptance a attacher k la triade d*Indra, du 
soleil et de Vena au vers IV, 58, 4. II est cependant permis de remarquer 
que Vena, identique a Soma (voir le chapitre suivant), pourrait remplacer 
Agni. Quant a Indra, il a en effet plus tard ete substitue au vent ; voir 
ci-apres. 
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element assigne egalement a ratmosphere, ou par un dieu 
dont Taction est congue comme s'exergant principalement 
dans ce monde intermediaire. Or, Tune au moins des causes 
de ce fait est aisee a d^couvrir. Nous avons remarque deja 
que I'eclair, en tant qu* Element male, n'a pas dansda langue 
vedique d'autre nom que celui du feu terrestre, d'Agni. J)e 
Ik rimpossibilite d'une distinction nette, pour deux des per- 
sonnagesdelatriade, autrement que par des epithetes ou des 
allusions diverses. Le nom d*Agni etant d'ailleurs avanttout 
celui du feu du sacrifice, on comprend aisement que Tel^ 
ment le plus expose a 6tre supplant^ par un element ou par 
un dieu voisin etait le feu de Tatmosphere ; c'est, en effet, 
ce qui est arrive. 

A propos du vent, je prierai le lecteur d'excuser ici une 
courte digression dont I'occasionj etant donn^ le plan que je 
me suis trac^, ne se repr^senterait pas dans des condi- 
tions plus favorables : elle est n^cessaire pour que dans un 
livre, qui traite en somme, quoiqu'a un point de vue particu- 
lier, de la mythologie vedique tout entiere, cet element du 
vent et le dieu qui le represente ne soient pas, en depit de 
leur importance tres-secondaire, surtout pour notre sujet, 
completement passes sous silence. 

Le vent est d^signe dans le 7?ig-Veda par deux noms, 
d'ailleurs formes tons deux de la mfime racinevd « souffler » : 
vdta et vdyu. Le premier est surtout le nom de Telement, le 
second, le nom du dieu. Mais cette distinction n'a rien d'ab- 
solu. L'Anukramawt rapporte, il est vrai, a Ykju seul tons 
les hymnes et les vers isoles adresses a la divinite du vent ; 
mais dans deux hymnes entiers, X, 168 et 186, cette divinite 
ne recoit pas d'autre nom que celui de V^ta, et le m^me mot 
figure dans des Enumerations de dieux aux vers I, 186, 10 ; 
V, 41, 4; 46, 4; VII, 35, 4; X, 64, 3 ; 141, 5, comme les 
noms de bien d'autres objets materiels, il est vrai, tels que 
ceux des rivieres, des montagnes, des arbres, dont il est pre- 
cisement rapproche au vers Val. 6, 4*. D'un autre c6te, le 
mot vdyu pent designer purement et simplement Telement 
comme le mot vdta, et s'emploie de memo que lui au pluriel. 

II etait impossible que le vent ne joukt pas son role dans 
une mythologie naturaliste, quoique I'importance de ce r61e 



1. Dans les vers VI, 50, 12; X, 92, 13, on rencontre k la fois le nom de 
Y&yu et celui de Y&ta. 
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ait ^te trSs-r^duite par la simpliflcalion qn'a produite dans la 
mythologie v^dique* la predominance d^cid^e de rel^ment 
ign^. D'ailleurs, ses effets les plus frappants, ceux du moins 
qui devaient exciter le plus vif int^r^t, n'^taient pas ceux 
qui se produisent sur terre, danstes bois, par exemple, X, 23, 4; 
cf. J,28, 6; 29, 6; cf. V, 78, 8, mais ceux qui sont lies aux 
phenomenes celestes de la pluie et du retour de la lumiere. 
Les passages qui font allusion aux eaux, IV, 19, 4, aun ^tang, 
V, 78, 7; cf. 8, a iine mer, IX, 84, 4, soulevie par le vent, 
p6urraient s'entendre d^ja des eaux celestes. Arrfetons-nous 
seulement a ceux qui nous repr^sentent le vent soufflant k 
travers les nuages, X, 31, 9, les amenant, X, 68, 5, enfin 
jouantun r&le important dans les phenomenes de Torage, IV, 
17, 12; V, 83,4, pour ne rien dire du couple que sous le nom 
de V&ta il forme avec Parjanya, le nuage. lis suffiront pour 
nous faire comprendre qu'on demande les eaux a V&yu, Vin, 
26, 26. 

D'un autre c&teles hymnes n'ont garde d'omettre les eiSFets 
du vent sur le feu, qu'il excite sous le nom de vdyu, V, 19,5, 
comme sous celui de vd^a, I, 148, 4; IV, 7, lOetll; cf. Vlll, 
40, 1, et qui regoit les ^pithetes vdta-juta, 1,58, 4; 65,8; 
VIII, 43, 4, vdta-codita,!, 58, 5; 141, 7, vdtopadhuta X, 
91, 7, « excite par le vent», dont la premiere est egalement 
appliqu^e aux chevaux d'Agni, I, 94, 10 ; 140, 4; cf. 11, 
1 , 6, et, ce qui revient au m6me, a ses flammes, VI, 6, 3. II etait 
d'autant plus naturel d'etendre aux feux celestes ces eflfets 
observes sur le feu terrestre, qu'en reality le souffle des 
vents dans Forage comcidait avec Tapparition des Eclairs 
etpr^cedait la reapparition du soleil. Nous ne nous eton- 
nerons done pas que I'epithete vdta-juta « excite par le vent » 
soit appliquee dans le vers, X, 170, 1 a un Stre imparfaitement 
designe, mais qui ne saurait guere representor qu'un feu 
celeste, et dans le vers IV, 33, 1 aux /?ibhus, dont nous 
constaterons plus tard Tassimilation aux trois feux. Ainsi 
s'expliquent les passages qui reconnaissent au vent le 
pouvoir de faire la lumiere (litteralement les rongeurs), 
X, 168, 1, etmfime par extension de faire briller les aurores, 
1,134,3. 

Nous avons vu que dans la triade des feux, c'est au feu de 
I'atmosphere que le vent est substitue. L'attribution qui lui 

1. Et aussi sans doute dans la mythologie indo-europ^nne. 
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est faite de ce domaine interm^diaire se justifle d'elle-m^me, 
et elle est confirmee par les vers I, 161, 14 ; II, 14, 3 ; cf. 
X, 128, 2. L'expression « chemins du vent lo semble mfime 
synonyme du terme d'atmosphere, III, 14, 3. Enfln, il semble 
que comme le mot vdyu a pris le sens d' « air » dans la 
langne classique, celui de vdta d^signe I'atmosphere elle- 
mSme dans les passages ou les « vents )> sont appel^s 
m larges », IX, 22, 2, et ou il est dit qu'Indra depasse a I'^tendue 
duvent », X, 89, 11. 

La rapidite du vent est naturellement un theme banal et 
ournit un terme de comparaison pour la vitesse des dieux, 
d'Indra, IV, 17, 12; de Soma, IX, 97, 52; des Agvins, V, 41, 
3; des deux sacrificateurs divins, V, 5, 7; d'un 6tre mal d^- 
termin^, mais qui parait 6tre le feu, I, 79, 1 ; des chants qui 
s'^lancent, VII, 33, 8 ; de la flevre qui quitte le malade, X, 
97, 13; mais surtout pour celle des chevaux mythologiques, 
I, 163, 11; IV, 38, 3, ou non, VIII, 34, 17. Dela, comme 
nous le verrons, des chevaux mythologiques identiques aux 
vents eux-m^mes. Le bruit du vent, IV, 22, 4; VIII, 91, 5 ; 
X, 168, 1 et 4, joue dans la mythologie.v^dique un r&fe 
beaucoup plus important pour le sujet de ce livre, mais qu'il 
n'est pas temps encore d'^tudier. 

Le vent n*est pas seulement insaisissable, X, 95, 2; il est 
invisible. Nous I'avons d^ja trouve plus haut d^sign^ par 
cette formule : « On voit son passage et non sa forme », 1, 164, 
44. Le vers X, 168, 4 exprime la mfime id^e : « On entend 
son bruit et on ne (voit) pas sa forme. » Et cependant il est 
question au vers VIII, 46, 28 de sa forme digne de louange, 
et on ne lui attribue pas seulement un char brillant, IV, 48, 
1 (refrain de Thymne), mais on lui donne a lui-m6me les 
qualifications de « beau a voir », I, 2, 1, et mfime de « blanc » 
ou « brillant )j, VII, 91, 3 ; cf. 90, 3. II semble n'avoirpu em- 
prunter de pareils traits qu'4 ce feu qu'il remplace en effet 
dans la triade. Remarquons encore que le mot mdtarigvan 
qui dans le /?ig-Veda est, comme nous le verrons, un nom de 
feu, devient dans la langue classique un nom du vent*. Nous 
sommes ainsi ramen^s a notre point de depart, et nous 
concluons, qu'au point de vue special oA nous nous pla^ons, 

1. N'y a-t-il pas mdme une assimilation ezpresse du feu au vent dans ce 
passage ou precisement Agni revolt apr^s plusieurs autres noms celui de 
M&tarigvan, III, ^9, 11 : c II est Mdtarigvan quand il se forme dam 0a m^re ; 
il est devenu dans sa course Tessor du rent. » 
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le vent doit nous int^resser surtout en tant que substitut 
d'Agni. 

Nous terminons ici la digression et revenons au sujet de 
la multiplicite des feux. 

Apres le r61e du chiffre trois dans la conception d'Agni, 
il nous reste a etudier celui du chiflfre deux. C*est a dessein 
que je renverse ici I'ordre naturel des nombres. La notion 
des trois feux est non-seulement plus complete, mais encore 
plus precise que celle des deux feux. Les deux feux en effet, 
bien qu'on rencontre au vers VIII, 43, 28 Agni distingue 
seulement en tant que ne dans le ciel, et ne dans les eaux*, 
seront tres-rarement le soleil et Teclair. L'opposition ordi- 
naire est celle du feu terrestre et d'un feu celeste. 

Or la nature du feu celeste est sans doute quelquefois in- 
diqu^e. Cost ainsi qu'au vers X, 45, 10 le soleil est oppose 
a Agni, vraisemblablement, puisque rien ne pent faire sup- 
poser le contraire, au feu du sacrifice, si toutefois on pent 
voir une opposition dans le seul fait de deux mentions paral- 
leles, cf. X, 88, 18et VM. 10, 2. Au vers III, 29, 14, le feu 
qui brille sur le sein de sa mere pent etre le feu terrestre, et 
en tout cas celui qui nait du ventre de TAsura* et qui ne 
cligne jamais Toeil, parait bien ^tre le soleil. Enfin Toppo- 
sition du feu du sacrifice et du soleil se retrouve, et cette 
fois avec des developpements malheureusement assez obs- 
curs, aux vers VI, 12, 1 ; 3 ; cf . VI, 6, 6 ; I, 150, 1, du moins 
si le mot toduy comme M. Grassmann I'admet apres M. Roth, 
y a le sens de soleil. D'un autre cote I'eclair, ou du moins 
Ap&m Nap^t, le fils des eaux, qui represente, sinon exclu- 
sivement ', au moins principalement T eclair, forme au vers 
VI, 13, 3, avec le feu du sacrifice, un couple protecteur des 
hommes. II lui semble oppose au vers VIII, 91, 7. Enfin deux 
formes sont attributes a Apkm Napat lui-mSme, « qui brule 
sans buche dans les eaux, et que les prfitres honorent (Hate, 
terme consacre a TAgni du sacrifice) dans les ceremonies, » 
X, 30, 4. Dans un autre hymne adresse a la m^me divinite, 
il est dit plus express^ment encore que le cheval (Apam 
NapM) a une naissance ici (sur terre) et une dans le ciel, II, 
35, 6. Le vers 11 du mfeme hymne oppose I'Qssence cachee 

1. Cf. le vers III, 13, 4 oil on lui demande seulement aussi les richesses du 
ciel et des eaux. 
3. Cf. Quatri^me partie, ch. I, section viii. 
3. II represente aussi le soleil. Voir chapitre IV. 
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d'Ap^mNapslt a celui qu'aliument lesjeunes femmes, c'est- 
a-dire les doigts, d^signe encore au vers 12 par T^pithete 
d'inferieur a laquelle s'oppose au vers 14 la mention^ du 
sejour supreme, tandis que le vers 13 nous montre Apkm 
Napat operant ici (sur la terre) avec le corps d'un autre (le 
feu du sacrifice), cf. 1, 143^ 1. 

Cependant il arrive souvent que le feu du sacrifice est 
oppos^ a un feu celeste, que le sejour terrestre d'Agni est 
oppose a un sejour superieur, sans qu'aucun trait particu- 
lier puisse fixer le choix entre Teclair et le soleil, entre Tat- 
mosphere et le ciel. C*est ainsi que les « aspects domesti- 
ques » d'Agni sont opposes a ses « aspects divins », III, 54, 1, 
sa naissance supreme a son sejour inferieur, II, 9, 3, que 
d'apres le vers I, 128, 3, il etablit sa demeure sur les pla- 
teaux inferieurs et sur les plateaux superieurs. Le vers 
X, 87, 3 n'insisterait pastant sur les deux m^clioires,rinfe- 
rieure et la superieure, d'Agni, qui regoit en outre I'epithete 
ubhaydvin (tourne? des deux cotes), si ces deux michoires 
devaient s'entendre au sens vulgaire : elles correspondent 
evidemment aux deiix mondes ^ 

UAyu* inferieur du vers IV, 2, 18, parait etre le feu du 
sacrifice, et cette expression suggere naturellement Tidee du 
superieur. EUe se retrouve au vers 1, 104,4, ou le « nombrib) 
de VAyu inferieur parait designer pr^cisement la patrie ce- 
leste du feu terrestre, par une figure qui sera ^tudiee en 
dans le paragraphe suivant, cf. Ill, 5, 5. 

L'Agni au dos blanc dont parle le vers III, 7, 1, parait 6tre 
d'une facon generale I'Agni celeste, par opposition a TAgni 
au dos noir du vers III, 7, 3^ c'est-a-dire au feu terrestre 
qui noircit tout sur son passage, cf. I, 58, 4. 

Le vers suivant oppose TAgni qui devore le bois, c'est-a- 
dire le feu terrestre, au feu celeste design^ par la qualifica- 
tion de anoble male », I, 140, 2 : « Celui qui a deux nais- 
sances s'elance trois fois ^ sur sa nourriture, ce qu'il a 
devore repousse dans Tannee ; avec la bouche, avec la langue 
de Tune (de ses formes, de ses naissances), il est le noble 



1. La mention de Tatmosphere dans le second hemistiche pourrait peut- 
6tre d'ailleurs, si le rapport etait plus clair, faire rentrer cette citation dans 
la serie de celles qui nous ont servi i montrer Tapplication du nombre trois. 

2. Voir le paragraphe suivant. 

3. Probablement aux trois sacrifices du matin^ de midi et du soir. Voir 
plus has. 
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mS.le : sous Tautre (de ses formes, dans Tautre de ses 
naissances), il s'empare des arbres, lui qui est fort. » 

Le feu terrestre est le seul qui soit toujours present, qui 
« n'emigre pas » {aproshivdn, VIII, 49, 19). Aussi le vers V, 2, 
1 oppose-t-ilji Tenfant que sa mere garde dans son sein, c'est- 
a-dire a TAgni celeste, V « aspect immuable » du feu que 
les hommes voient devant eux dans « le serviteur», c'est-a- 
dire dans le feu du sacrifice. De la Topposition des deux 
sijours d'Agni, Fun d^couvert, I'autre cach^ III, 55, 15*^ et 
au vers X, 79, 2 celle de sa Ute cach^e avec ses demx yeux 
(le soleil et la lune? ou le soleil et I'eclair?) et de sa langue 
qui lui sert a devorer le bois. 

Signalons encore au vers VII, 30, 3 le rapprochement, a 
ce qu'il semble intention nel, du feu du sacrifice, et de la 
clart^ supreme qu'Indra fait briller dans les combats*. 

La notion d'un Agni celeste a du singulierement favoriser 
la distinction d'un dieu du feu qu'on honore par le sacrifice, 
et d'un feu qui consomme ce sacrifice, distinction sur laquelle 
il est inutile d'insister, parce qu'elle se rencontre a chaque 
pas dans les hymnes. Contentons-nous de signaler quel- 
ques-uns des nombreux passages ou Agni est invite au 
sacrifice, X, 98, 9, est prie de venir sur le m^me char que 
les dieux, VII, 11, 1, de s'asseoir avec eux sur le barhis ou 
gazon du sacrifice, III, 14,2; cf. VII, 11,2. Son suppliant 
cherche a Tattirer de sa demeure supreme, VIII, 11,7, d*ou 
il descend vers les inferieurs, VIII, 64, 15. La distinction 
d'ailleurs laisse subsister Tidentit^ d'essence et aussi la 
divinite, d^ja reconnue, du feu qui consomme le sacrifice. 
Agni, comme le dit le vers VI, 11, 2, offre le sacrifice a son 
« propre corps ». 

Apres le chifire deux, et au dela du chiiBFre trois, nous aurions 
encore a signaler plusieurs nombres qui figurent tour k tour 
dans la notion du multiple Agni. Mais la valeur en sera 
mieux comprise plus loin dans Tetude d'ensemble que nous 
consacrerons aux nombres mythologiques. Les nombres su- 
p^rieurs a trois seront pareillement r^serv^s dans chacune 



1. Cette opposition pourrait cependant, comme nous le verrons, s'entendre 
aussi dans un autre sens. 

2. On pent comparer encore aux passages qui attribuent deux s^jours ou 
deux formes k Agni, ceux beaucoup moins significatifs d'ailleurs, qui le pre- 
sentent comme maitre des richesses du ciel et de la terre, IV, 5, 11 ; VII, 6, 
7 ; X, 91, 3, cf. Ill, 15, 6, ou de deux richesses, II, 9, 5. 
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des sections r^serv^es aux divers ^l^ments m&l€|^ et femelles, 
ou Ton nous dispensera de r^peter cette observation faite ici 
una fois pour toutes. Nous ne ferons d'exception, quand il y 
aura lieu, que pour le nombre quatre, en tant qu'il s'applique 
aux points cardinaux. C*estsans doutevers ces quatre points 
que sont dirig^s les quatre yeux d'Agni *, I, 31, 13 qui, selon 
I'observation deja faite.plus haut, fait face de tous cdt^s *. 



§ II. — SUITE DU PR^C^BNT — ORIGINE Cl^LESTE DE LA RACE HUXAINE 

I 

m 

Les pages qui precedent ont fait pour le premier ^Wment 
du sacrifice, le feu, la preuve qui sera successivement faite 
pour tous les autres elements, et qui sera pour le feu lui- 
m6me confirmee a chaque page du livre, celle, non d'une 
simple assimilation, mais d'une identification essentielle avec 
les phenomenes correspondants dans I'atmosphere et dans le 
ciel, et de Tattribution eflfective d'une origine celeste. Nous 
avons maintenant, selon le plan que nous nous tragons, 
a etudier certains faits et certaines id^es appartenant ^gale- 
ment a cette premiere face du sujet, (r assimilation du ter- 
restive au celeste et I'origine celeste du terrestre), qui ne sau- 
raient trouver place . dans les autres divisions du present 
chapitre. Ces faits et ces id^es concernent, soit le sacrifice en 
general, soit les sacrificateurs, et il importait, en raison de 
leuf generality m^me, de les presenter au lecteur le plus t&t 
possible. 

Signalons d'abord I'imitation de la succession naturelle 
du temps dans la succession des sacrifices. Le 7?ig-Veda ne 
renferme pas, que je sache, d'allusion precise aux sacrifices 
des saisons presents dans le rituel ', ni m^me aucune in- 
dication siire* des sacrifices de la pleine lune et de la 



1. On lui donne d'ailleurs aussi mille yeux, I, 79, 12. 

2. Cf. aussi les passages ou il est dit qu*Agni protege des quatre cotes de 
rhorizon, comme X, 87, 20 et 21. 

3. Le mot ritu figure bien daus une foule de locutions qui impliquent la 
regularite du sacrifice, et dans la denomination la plus generate des prMres, 
vitV'ijy < qui sacrifie selon le ritu » ; mais il ne signifie pas necessairement 
« saison » et pent se prendre simplement dans le sens de « temps deter- 
mine. » 

4. On pourrait dtre tente d*en chercher une au vers I, 9, 1, dans le com- 
pose soma-parvabhi\i, Sur Temploi du mot soma dans le sens de « lune », 
voir la section suivante. 
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nouvelle lunp, ce qui n'est pas d'ailleurs une raison de douter 
de Tantiquite de ces rites. En revanche, la mention simul- 
tanee du sacrifice du matin et de celui du soir est frequente ; 
il suffira d'en citer quelques cas dans les hymnes a Agni, 

IV, 2, 8; 12, 2; VII, 15, 8 et 15. Ailleurs nous lisons 
qu'Agni recoit sa nourriture trois fois le jour, IV, 12, 1 ; cf. 
I, 140, 2, et que trois fois aussi il recompense I'homme par 
ses bienfaits, VII, 11, 3*. Le temps des trois sacrifices de 
lajournee est exactement d^termift^ dans un grand nombre 
de passages ou Tenumeration du lever du jour, de Theure de 
midi et du coucher du soleil cofistitue une veritable formule, 

V, 69, 3 ; 76, 3 ; VII, 41, 4 ; VIII, 1, 29 ; 27, 19 et 21 ; X, 
151,5. 

Cette correspondance des ceremonies du culte avec les 
etapes de la course diurne du soleil, toute naturelle qu'elle 
pent paraitre, prend une importance particuliere apres^ce 
qui a ^t^ dit de Tidentite du feu du sacrifice avec les feux 
celestes, et particulierement avec I'astre du jour *. Remar- 
quons a ce propos le rite du transport du feu, indique en 
differents passages, IV, 9, 3 ; 15, 1 ; cf. IV, 6, 4 et 5 ; 15, 
2 et 3, par une expression qui implique Tid^e d'une marche 
circulaire ; cette marche n'est peut-6tre aussi qu'une imita- 
tion du cours du soleil ^. 

Mais le point qui doit ici arrSter surtoutnotre attention, et 
qui la retiendra m^me assez longtemps, est I'origine celeste 
des sacrificateurs, je dis des hommes qui accomplissent le 
sacrifice, et des hommes en general. Cette origine celeste 
pent 6tre entendue, et Tetait en reality, de diff^rentes ma- 
nieres. 

C'est du ciel, en eflfet, que les pr^tres m^mes dont nous 
lisons les hymnes, et les sacrifiants qui empruntaient leur 
secours, attendaient une post^rite. Or, la signification des 
prieres par lesquelles ils implorent de leurs dieux « des en- 
fanta m^les », est tout autre dans ce culte dont la base reste 

1. Nous verrons que le Soma est aussi presse trois fois dans la m^me 

joumee. 

2. II y est peut-^tre fait allusion dans ce passage d'un hymne 4 Agni, X s 
53, 6 : « Tendant le fil (accomplissant le sacrifice), suis la lumiere de Tat* 

mosphfere. » 

3. Le mouvement qu'au vers I, 31, 4 on lui imprime en avanteten arriere, 
et qu*on explique comme n*ayant d'autre objet que d'activer la flamme, 
serait-il une reproduction des deux voyages en sens inverse du soleil (cf. 

D. 7 ? 
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purement naturaliste, qu'elle ne serait dans une religion plus 
spiritualiste, ou seulement plus alt^r^e par Tobscurcissement 
des mythes. Les eaux dela pluie, c'est-a-dire Telement dont 
Torigine celeste ne peut ^tre revoquee en doute et a forme, 
selon toute vraisemblance, le point de depart du systeme 
entier, les eaux de la pluie n'apportent pas seulement le feu 
dans les plantes ; elles j iatroduisent les sues nourriciers qui 
passent de la dans le corps des animaux, et aussi, directe- 
nient ou indirectement, dans celui des hommes. La conse- 
quence etait facile a tirer. Les hommes n'avaient pas besoin 
de formuler d'une maniere scientifique I'assimilation des 
fonctions reproductives aux fonctions nutritives, pour croire 
qu'ils tiraient de leurs aliments, et par suite de la pluie qui 
les leur procurait, le sang qu'ils transmettaient a leur pos- 
terite. Le vers celebre de la Bhagavad-Gita * : « Les ^tres 
naissent de la nourriture, la nourriture nait du nuage », 
n'est qu'un echo de la pensee vedique qu*on est, il est vrai, 
etonn^ de trouver si fldele et si distinct au milieu du fatras 
philosophique qui Taccompagne. D'ailleurs, un mythe fami- 
liar favorisait singulierement la m^me croyance : c'^tait 
celui du sperme, tombant du nuage assimile, ainsi que nous 
Tavons dit deja, a un taureau. II parait legitime de chercher 
une allusion a ce mythe dans les formules tres-usitees qui 
implorent des dieux, et particulierement de Tvash^ri*, la 
semence, une semence merveilleuse. 

Le sperme qui tombe du nuage est la pluie sans doute, mais 
la pluie consideree surtout comme renfermant un element 
m^le, s'il n'est pas plut&t cet element male lui-m^me, c'est- 
a-dire, comme on I'a vu deja, le feu. Ce feu est entre dans la 
plante en m^me temps que les sues nourriciers ; il est passe 
avec eux dans le corps de I'homme et de la dans celui de 
ses enfants. II pouvait done, m^me dans cet ordre d'idees, 
6tre tenupour le vraiprincipe de la vie, dont la pluie n'etaiten 
quelque sorte que I'enveloppe et le vehicule, et ce principe 
descendaittoujours du ciel. 

Or I'idee d un principe igne ^tait la premiere solution du 
probleme de la vie qui dut se presenter a I'esprit des hommes 
primitifs. L'observation du refroidissement des cadavres suf- 
fisait pour la leur suggerer. Et en effet le vers X, 5, 1, en 

i. Oil est exprim^e en m^me temps la croyance k Tefficacite intrinsfeque 
du sacrifice, Bh. G. Ill, 14, cf. 10. 
2. Voir la quatri^me partie, ch. I, section vi. 

BiAGjLiGNE, Religion v4dique, ^ 
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donnant au feu T^pithete bhurijanmd « qui a beaucoup de 
naissances », ajoute qu'il « rayonne de notre coBur », cf. 
ibid . , 2. Sans doute I'air, le vent, a dft Stre aussi consid^r^ 
comme un des principes de la vie humaine, le vent qui est 
appele Tame (le souffle) de Varuna, VII, 87, 2 et des dieux 
en general, X, 168, 4, et avec lequel, ainsi que nous le mon- 
trerons plus loin, Vkme de rhomme retourne se confondre 
apres la mort, X, 16, 3 ; cf. X, 92, 13 et X, 90, 13 *. Mais 
c'est incontestablement le feu, dont les relations avec le 
vent ont du reste ete deja relev^es, qui tient la premiere 
place dans le mythe que nous allons etudier. Or la croyance 
a I'origine celeste du feu etant donnee, la croyance a I'ori- 
gine celeste de la race humaine s'ensuivait naturellement, 
lors meme que les id^es analysees plus haut n'auraient pas 
fait concevoir la vie de chaque individu comme puisee de 
nouveau a la source supreme. Ces idees d'ailleurs ont du 
vraisemblablement jouer un rdle dans la formation du 
mythe. Toutefois, c'est seulement dans I'eloignement d'un 
passe, eclaire par les inferences qu'elles permettaient, 
mais eclaire de cette lumiere un pen trouble ou naissent et 
se plaisent les legendes, que pouvait se former par la sup- 
pression de rinterm^diaire oblige du pere reel, la notion 
d*un premier anc^tre descendu du ciel. Ce premier anc^tre 
ne pouvait 6tre evidemment que le feu lui-m^me. 

La croyance incontestable, et d'ailleurs depuis longtemps 
reconnue, de I'identite du premier homme avec le feu, parait 
se justifier mieux paries considerations qui precedent, que 
comme tente de le faire M. Kuhn, par la seule assimilation 
de la production du feu (au moyen de deux morceaux de bois) 
a Facte de la generation. EUe se justifie mieux encore par la 
combinaison de Tune et de I'autre explication. Car rien ne 
nous oblige a attribuer au mythe une origine unique, et c'est 
au contraire la convergence d'inferences et d'analogies d'or- 
dres divers qui a produit les mythes durables. Or le fait al- 
legu6 par M. Kuhn est parfaitement exact, etdans Thymne X, 
184, destine a procurer des couches heureuses, il est dit au 
vers 3 que les deux Agvins font sortir le foetus par la friction 
(comme le feu) avec une arani d'or, cf. Ill, 29, 1 et 2. Enfin 

1. Le vent est aussi un medecin auquel on demande des rem^des, I, 89^ 4; 
VII, 35, 4; X, 186, 1, et la vie, ibid. 2 et 3, et qu'on invoque avec lesplantes, 
\e» simples, I, 90, 6; X, 169, 1. Aux vers X, 137, 2 et 3 deux vents sont in- 
voques, dont Tun apporte le remade et Tautre emporte le mal. 
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les deux explications reunies n'epuisent pas encore la sirie 
des analogies qui ont pu concourir a I'^tablissement de la 
croyance en question. Les fonctions de pr^tre, assignees, 
comme nous le verrons bientot, au feu du sacrifice, ont dft 
contribuer a faire confondre avec lui les premiers ancfitres 
qui, dans Tordre des idees religieuses, le plus important natu- 
rellement en mythologie, sont avant tout les premiers 
prfitres. Mais il est temps d'apporter des textes a Tappui de 
toutes nos affirmations. II ne s'agit plus, bien entendu, que 
de Torigine celeste de la race elle-mSme, et de iden- 
tification d'Agni avec les ancfitres de cette race. 

Notons d'abord la mention frequente de liens de parente 
existant entre les hommes et les dieux. Nous n'entendons 
pas ici parler de Tattribution continuelle aux difi'erents dieux 
du titre de pere, qui pent n'avoir, et qui n'a en efi'et dans un 
grand nombre de cas, qu'une signification m^taphorique.Mais 
il ne saurait j avoir de doute sur la valour du mot sajdlya 
« communaute de race », exprimant aux vers VIII, 18, 19 ; 
72, 7 (cf. Ill, 54, 16; VIII, 27, 10. et VIII, 62, 12 rapproche 
de VII, 72. 2), la relation concue entre les hommes et les 
dieux, ni sur la portee de cet autre vers, VIII, 72, 8^: 
« Nous avons en commun, 6 dieux qui versez des tresors 
liquides, la qualite de freres dans le sein de la mere *. » Le 
suivant n'est pas moins significatif, quoiqu'il renferme des 
details dont Texplication pourra 6tre donnee seulement 
plus loin, I, 105, 9 : « 11 y a la-haut sept rayons ; c'est la 
que s'elend monnombrit; Trita ^iptya le sait, il proclame 
la parente. » « Le nombril de Thomme etendu la-haut » est 
une expression qu'on ne pent comprendre qu'en remarquant 
d'abord que dans le langage vedique le terme de nombril 
equivaut a celui de pere, ensuite que le pere est ici le ciel lui- 
meme. Le premier fait semble etrange, mais jo le crois incon- 
testable. II explique un detail curieux de la mjthologie pos- 
teri^ure, la naissance de Brahma sortant d*un lotus qui sort 
lui-mSme du nombril de Vish/iu, et qui, selon toute vraisem- 
blance, represente ce nombril lui-m^me. Le germe de ce 
mythe se trouve deja au vers X, 82, 6 du /?ig-Veda dans la 
notion de cc Tunique attache au nombril de celui qui est 
sans parents », notion sur laquelle nous reviendrons. 

1. Cf. IV, 10, 8. Fatit-il interpreter dans le m^me sens la formule : 
a Le mortel alamtoe matrice que rimmortel », I, J64, 30, ou s'agit-il 
1^ de deaz formes du feu ? 
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tt Le nombril de celui qui est sans parents » est un de ces 
paradoxes auxquels les poetes vediques paraissent prendre 
un si grand plaisir, et qui ont quelquefois d'ailleurs un sens 
profond. Celui-ci par exemple constate sous une forme pit- 
toresque T^nigme du commencement. Quant a Torigine d'une 
representation aussi bizarre de la descendance paternelle, 
on pent la chercher peut-^lre dans cette id^e que le nombril, 
etant chez le pere comme chez le flls la marque ext^rieure 
de la descendance, constitue en quelque sorte chez celui-la 
le premier anneau de la chaine qui relie celui-ci aux anc^tres. 
De la le fils attach^ au nombril du pere comme dans le vers 
X, 82, 6. Mais par une sorte d'abus du langage, le nombril 
auquel le fils est attache est devenu le nombril duflls, comme 
dans le passage qui a necessite cette digression. MM. Roth 
et Grassmann eludent, de m^me qu'en bien d'autres cas, 
toutes ces difficult^s, en eflTagant le sens propredu mot ndbhi 
et le transformant selon qu'ils le jugent necessaire en ceux de 
ci parente (abstrait) », de « parente (collectif)», oude « pa- 
rent » . Mais le caractere artificiel de ces solutions ressort 
avec evidence dans le passage suivant ou Topposition du mot 
banihu « lien » au mot ndbhi est tout a fait significative, I, 
164* 33 : « Le ciel est mon pere, qui m'a engendre, la est 
mon nombril ; mon cordon, ma mere, est cette grande terre. » 
On voit ici que la mere a du ^tre consideree comme le lien qui 
reunit entre eux les anneaux principaux de cette chaine que 
nous cherchions a nous representer tout a Theure, c'est-a- 
dire les mS-les d'une meme race : ils sont les nombrils et elle 
est le cordon ombilical, ce cordon devant relier le fils, non a 
la mere qui ne compte pas dans la s^rie des anneaux, mais au 
pere*. On voit aussi que, comme nous Tavions annonce, le 
nombril, c'est-a-dire le pere de Thomme, « qui s'etend la- 
haut », au vers I, 105, 9, est bien le ciel*, tandis qu'au vers 

1. Remarquons k ce propos que le mot bandhu^ qui n*exprime jamais 
d'ailleurs qu'uu lien de parente ou de derivation, doit avoir le meme sens 
dans le compose mrityu-bandhu, equivalent au terme martya « mortel », et 
pour iequel M. Grassmann ne trouve pas de traduction plus precise que 
celle de a soumis k la mort, lui appartenant >, tandis que M. Roth propose 
llnterpretation plus hardie, mais selon nous tout k fait arbitraire, de « com- 
pagnon de la mort ». Ici encore le mot bandhu nous parait equivalent au 
terme de m^re, comme le mot ndbhi Test k celui de p^re, en sorte que le 
compose signifierait etymologiquement c fils de la mort >, expression egale- 
ment hardie, mais qui se trouve faire le pendant exact de celie de i fils de 
rimmortalite » appliquee aux dieux, VI, 52, 9; X, 13, 1. 

2. On pent interpreter de mdme au vers III, 54, 9 le p^re dont les hommes 
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VII, 72, 8, cit^ avant celui-la, la mere dans le sein de 
laquelleles hommes « ont en commun avec les dieux la qualite 
de freres » pent ^tre la terre. Ainsi les hommes et les dieux 
seraient freres parce que le ciel et la terre sont, comme nous 
le verrons^ les parents de tous les ^tres animes et inanimes. 
C'est en eflFet suivant cette conception que s'explique le 
mieux le titre de frere des hommes donn^ aux dieux, et par- 
ticulierement a Agni (voir Grassmann, WobvLslm mot bhrdlvi). 

Cependant la mere des hommes peut Mre aussi placee dans 
le ciel avec leur pere quiestalors distingue du ciel lui-m^me. 
Nous verrons que Yama, considere comme le premier homme, 
dit a sa sceur Yami, X, 10, 4 : « Le Gandharva dans les eaux, 
et la femme aquatique, tel est notre nombril supreme, telle 
est notre parente * » . D'un autre cote, les anciens flishis, 
I, 164, 15, et particulierement ViQvS.mitra, III, 53, 9, reQoi- 
vent Tepithete deva-ja « ne des dieux », qui ne peut plus 
s'expliquer, de m^me que le titre de frere des dieux, par la 
conception du ciel et de la terre comme pere et mere de 
toutes choses. EUe n'est pas susceptible non plus d'une in- 
terpretation purement metaphorique comme le serait la 
qualification de fils des dieux, et elle implique decid^ment 
I'idee d'une origine celeste de la race humaine. Cette des- 
cendance divine, immediate pour les chefs de famille, me- 
diate pour leurs descendants, est indiquee dans les termes 
les plus clairs au vers I, 139, 9 : cc Dadhyawc connait mon 
origine, et Tantique Awgiras, et Priyamedha, Kanva, Atri, 
Manu Tout connue; les anciens, Manu, Tont connue; c'est 
aux dieux qu'ils se rattachent, et c'est en eux que sont nos 
nombrils... » Mais la notion vague d'une filiation divine n'est 
pas encore le my the que nous avons an nonce. II nous reste a 
prouver par les textes que le dieu dont descendent les an- 
cetres est avant tout celui qui, Emigrant sur la terre, forme 
le lien naturel de la race divine et de la race humaine, c'est- 
a dire le feu, Agni. 

Or, on lit en propres termes au vers I, 96, 2, qu'Agni a 
engendre les enfants des hommes, et les hommes sont vrai- 



revendiqaent ^galement la parente en ces termes : « C'est \k notre parente, U 
ou les dieux se tiennent sur le vaste chemin tiss4 ». Le chemin tiss^, vyuta^ 
est en tout cas le ciel, vyoman. Cf. encore X, 61, 18 et 19. 

1. Le mot jdmifi parente » s'applique-t-il specialement k la mere, comme 
le mot ndbhi « nombril » au pere ? Cette hypothese serait contredite par 
Temploi du m^me mot au vers III , 54, 9. 
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semblablement encore designis au vers 4 du mSme hymne, 
ou il est dit qu'Agni a trouve la voie pour ses descendants. 
II doit ^tre invoque comme le premier pere, II, 10, 1 . Agni 
VaiQvanara, d'apres le vers I, 59, 1, estle nombril, c'est- 
a-dire selon Tinterpretation justifiee plus haut, le pere des 
races. Le vers 2 du mSme hymne Tappelle la t^te du ciel 
et le nombril de la terre; la premiere de ces expressions 
nous le fait reconnaitre pour TAgni celeste, la seconde pour 
le pere de la terre, ou plutot des etres qui Thabitent *. 

II n'est pas impossible que Tepithete tapoja, appliqu^e aux 
flishis, X, 154, 5; cf. X, 183, 1, et dont le sens estdevenu 
(( ne de la penitence », ait signifie primitivement, conforme- 
ment a I'^tymologie, « ne de la chaleur, c'est-a-dire du feu ». 
Citons encore dans Tordre d'idees qui nous occupe, et 
comme pouvant se rattacher au mythe d'Agni ancStre des 
hommes, les passages ou ce dieu est appel^ le premier-ne, 
X, 5, 7 ; cf. I, 31. 11 ; cf. aussi I, 164, 37; X, 61, 19. 

Mais c'est surtout en sa qualite de pr^tre, et de premier 
prfetre, qu'Agni figure comme chef des races humaines et 
particulierement des families de pr^tres. Nous devons done 
maintenant nous attacher a faire ressortir ce caractere sacer- 
dotal dont est rev^tu le feu du sacrifice. 

C'est un fait bien connu que tons les noms designant les 
pr^tres sent appliques a Agni, depuis les termes generiques 
de vipra et de vitvij (voir Grassmann, WcRrierhuch, s. v.), 
jusqu'a ceux qui expriment les fonctions particulieres des 
ministres du culte. II re^oit, dans un grand nombre de pas- 
sages (voir ibid, s. v.), celui de holvi qui designe en general 
le sacrificateur, et en particulier, au moins dans le rituel 
posterieur, le pr^tre qui recite des vers, les vers du /Jig- 
Veda; plus rarement ceux de brahman (ibid.) et d'adhvaryu, 
III, 5, 4 et peut-^tre, VIII, 90, 10. 

En plusieurs passages les titres sent intentionnellement 
accumules. Ainsi dans Thymne II, 5, il regoit successive- 
ment, de vers en vers, ceux de hotri 1, de potri 2, depragas- 
(ri 4*, de neshtri 5, d'adhvaryii 6, sans compter Temploi du 



1. Cette interpretation parait mise hors de doute par la comparaison d'un 
vers que nous retrouverons a propos de Soma, et ou les Somas sont appeles 
di la fois < tStes du ciel » et < peres » du po^te, IX, 69, 8. 

2. Au vers 3 Temploi du substantif brahman « priere » remplace peut-^tre 
le titre de brahman ^ ou simplement la mention de la sagesse, kdvya, le titre 
de kavi. 



— 39 — 

terme generique de ritvij au vers 7. Le vers II, 1, 2, aux 
fonctions de hotri, depotri, de neshtvi, d'agnidh, depracds- 
tri, d'adhvaryu et de brahman, ajoute encore le titre de 
gvihapati designant le mattre de maison, celui qui offre le 
sacrifice. De mfime que dans le reste de Thymne Agni est 
successivement identifie a tous les dieux, ill'est dans ce vers, 
reproduit d'ailleurs, X, 91, 10, a tous les personnages qui 
prennent part au sacrifice, a Texception de la femme du sa- 
crifiant. Celle-ci n'est plus oubliee aux vers IV, 9, 3 et 4, 
oil Agni est tour a tour assimil^ au hotviy au potvi, a la 
femme*, au maitre de maison, au brahman. Citons encore 
le vers I, 94, 6, ou Agni regoit en outre le titre de purohita, 
fix^ plus tard dans le sens de prStre domestique, de chape- 
lain : « Tu esl'adhvaryu et tu es le hotri antique, le pragastri, 
le potri, le purohita par naissance; connaissant tous les 
offices de ritvij, etc. » Au vers VII, 16, 5, il est appele 
maitre de maison, hotri et potri, et les vers I, 76, 4 ; X, 2, 2, 
lui attribuent encore a la fois les fonctions de ces deux der- 
ni6rs pr^tres. 

II semble pourtant qu'Agni n'ait dans le sacrifice qu'une 
fonction unique, celle de d^vorer les ofi'randes. Mais il regoit 
I'offrande du Soma de la coupe de tous les sacrificateurs. 
Les coupes mentionnees en plusieurs passages comme 
offertes aux difi'erents dieux, ainsi aux vers II, 36, 1 et 37, 
1, celle du hotri, aux vers 1, 15, 2; II, 36, 2 ; 37, 2, celle du 
potri, aux vers I, 15, 9 ; II, 37, 3, celle du neshtri, au vers 
n, 36, 6, celle du pra§S.stri, au vers II, 37, 4, enfin celles 
du hotri, du potri et du neshfri a la fois, toutes ces coupes, 
dis-je, sent versees dans le feu. Si done le feu qui d^vore 
Toffrande a ete une fois considere comme le veritable sacri- 
ficateur de cette ofirande, il a du assumer du mfime coup la 
charge de tous les prStres dont il la regoit. 

Or rien n'etait plus naturel que cette attribution a Agni 
du r61e de sacrificateur. C'est a la consomption de Tofi'rande 
qu'aboutissent toutes les ceremonies, c'est elle qui constitue, 
a proprement parler, le sacrifice. Mais Agni n'est pas sim- 
plement un instrument passif de cette operation qui sert 

1. Le sens est trop clair pour permettre la correction proposee par 
M. Max Milller ( Chips, vol. IV, p. 48). Quant k la question grammaticale 
de Tauthenticite du nominatif feminin gndh, elle est independante de Tinter- 
pretation. Cette forme, qui n'est donnee que par lepada-p&/ha, apu n'exister 
jamais dans la samhitd. 
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de couronnement a toutes les autres, Agni est, nous le savons, 
un dieu panni les mortals. II est, et nous analyserons plus 
loin les diverses formes de cette idee, Tinterm^diaire de 
la terre el du ciel. Les offrandes qu'on lui confie 'sont par 
lui transmises aux dieux qui ne « s'enivrent pas sans lui », 
VII, II, I, et s'il est, comme nous le verrons, appele leur 
bouche, ses flammes sont aussi, par une conception qui 
rentre tout a fait dans Tordre d'idees auquel nous nous 
arr^tons actuellement , considerees comme des cuillers, 
juhvah^, Les dieux, en somme, n'ont directement affaire 
qu'a lui seul. C*est lui qui est le vrai sacriflcateur, hold 
satyatardh, III, 4, 10, et qui rend aux diffe rents dieux les 
honneurs qui leur sont dus*, attendu qu'il les connait, 
III, 4, 10; VI, 52, 12; cf. VII, 10, 2, comme il connait les 
mortels, VIII, 39, 6. Aussi est-ce lui que ceux-ci choisissent 
pour leur hotri, VIII, 49, 1, lui seul, que I'offrande soit 
grande ou petite, X, 91, 8 et 9. II est le hotri de toutes les 
offrandes, X, 91, 1. Compart aux autres, il est le plus glo- 
rieux des hotris, VIII, 91, 10. 

Sa sagesse est surtout vantee. Nous venons de voir d^ja 
qu'il connait et sait distinguer les dieux. A son titre de 
pr^tre, vipra, le vers I, 127, 1 accole T^pithete jdtavedah 
« connaissant les fitres », qu'il a, nous le savons deja, 
empruntee au soleil. II est aussi appele vicvavid « qui connait 
tout » (voir Grassmann, Woert,, s. v., cf. X, 11, 1). Onne se 
contente pas de dire qu'il a Tintelligence d'un sage, kavikratu^ 
1, 1, 5, qu'il est riche en pens^e, dhiydvasu, I, 58, 9; III, 28, 1, 
qu'il connait exactement le sacrifice, X, 110, 11, qu'aussitot 
n^ (cf. VII, 4, 2) il a fait le sacrifice, qu'il connait tons les 
rites, X, 122, 2 : on lui attribue toutes les sagesses ou toutes 
les sciences, III, 1, 17; X, 21, 5, qu'il embrasse comme lajante 
embrasse la roue, II, 5, 3, et on les lui attribue ^galement 
des sa naissance, I, 96, 1. L'auteur d'un hymne a Agni ren- 
fermant un certain nombre de passages obscurs a dessein, 
ajoute en terminant qu'il a adresse ces paroles a un sage, 

1. M. Grassmann (WoBrt.) a trfes-bien reconnu le vrai sens du mot juhtt 
en tant qu'applique k la designation des flammes d'Agni. Ce sens avait 
echapp^ a M. Roth. Je crois le retrouver encore dans le compose juhv- 
AsyOj epithfete d'Agni, lequei me parait signifier « dont la bouche est une 
cuiller, » c'est-i-dire qui ne devore Toflrande que pour la transmettre aux 
dieux. 

2. Cf. les passages innombrables ou Agni est prie de sacrifier (ya;), d*ho- 
norer les dieux. 
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autrement dit a bon entendeur, IV, 3, 16. Les poetes recon- 
naissent qu'Agni Temporte en sagesse sur tous les hommes 
pieux, I, 72, 1, ^tant lui-meme le plus pieux des rishis, 
VI, 14, 2, ou plutot ils confessent leur ignorance et Toppo- 
sent a sa science dont ils igiplorent les lumieres. Car, sage 
parmi les ignorants en m^me temps qu'immortel chez les 
mortels, VII, 4, 4; cf. X, 46, 5, ilinstruit le simple*, I, 31, 
14 ; dep^ose sur la peau inferieure (la terre), il a de voile les 
rites aux mortels, I, 145, 5. Comme des flls ^coutentun"pere, 
on ecoute son enseign^ment, I, 68, 9, qui est celui d'un 
sage, I, 73, 1. II est descendu du ciel pour ^tre interroge, 
I, 60, 2. Aussi lisons-nous au vers I, 105, 4 : « J'interroge 
rinferieur (rAgni terrestre) sur le sacrifice ; que le messager 
(id.) me r^ponde » ; et au vers I, 145, 1 : « Interrogez-le, il 
est all^ {?), il sait')). Les m^mes idees se retrouvent plus 
developp^es dans les deux passages suivants : 

VI, 9, 2. « Je ne sais pas tisser la trame (le sacrifice) que 
tissent ceux qui luttent' (les sacrificateurs) ; quel fils 
de rhomme pourrait dire ici ce qu'il faut dire, mieux que le 
pere inferieur (Agni)? 

3. « Celui-la sait tisser la trame, celui-la dira exactement 
ce qu'il faut dire, qui connait le monde immortel dont il a la 
garde, et qui venant ici-bas en voit plus que Tautre (le pere 
supreme). 

4. « C'est lui qui est le premier sacrificateur. Regardez-le : 
c'est la lumiere immortelle au milieu des mortels *. » 

— X, 2, 1. (( Rassasie les dieux, comble leurs desirs, 
& dieu tres-jeune ; connaissant les temps, 6 maitre des temps, 
offre ici le sacrifice; avec les pr^tres divins*, 6 Agni, tu es 
le plus venerable des hotris. 

2. « Tu te charges pour les hommes de Toffice de hotri et 
de potri ; tu es pieux, liberal, fidele a la loi ; accompagnons 
les offrandes du cri svdhd; dieu lui-m^me, qu'Agni honore 
les dieux , lui qui en est capable. 

1. II lui enseigne les lieux. Un po^te dit ailleurs qu'Agni connait pour lui 
les temps, Y, 12, 3. 

2. Toutefois le vers suivant, I, 145, 2, en constatant qu*on Tinterroge, 
ajoute, si j*entends bien le sens du verbe pvich avec la particule vi : « Tous 
ne tirent pas de lui ce que le sage a en quelque sorte saisi (et qu'il retient) 
dans son esprit. » 

3. Voir la deuxifeme partie. 

4. Le sens de tout ce passage a ete completement meconnu dans la tra- 
duction de M. Ksegi. Voir Revue Critique 1875, II, p. 388. 

5. Voir plus bas § IV. 
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3. « Nous sommes entr^s dans le chemin des dieux (le 
sacrifice) pour nous y avancer aussi loin que nous pourrons ; 
Agni est savant, qu'il offre le sacrifice ; c'est lui qui est le 
hotri ; qu'il ordonne les sacrifices et regie les temps. 

4. « Si nous violons vos lois, 4 dieux, ignorants que nous 
sommes, & sages, qu'Agni remplisse toutes les lacunes, 
lui qui est savant, en honorant chaque dieu en son temps. 

5. c< Si dans leur simplicity, les mortels a la faibl^ intelli- 
gence ignorent le sacrifice, qu'Agni, le sage sacrificateur 
qui le connait, tres-digne lui-m6m*e d'etre honor^, honore 
les dieux selon les temps. » 

On aura remarque dans ce second passage I'idee qu'Agni 
repare les fautes commises par les sacrifiants. J'entends 
dans le mSme sens I'expression iskarldram adhvarasya, X, 140, 
5, comme signifiant le redresseur ou le medecin du sacrifice. 
Agni e^t a la fois celui qui enseigne les rites, I, 95, 3 ; cf, VIII, 
61 , 1 , qui aiguise les pretres selon I'expression energique du 
vers VII, 16, 6, qui les fait sacrifier, III, 1,1, 4ui el^ve les mor- 
tels au rangde rishis, I, 31, 16, et celui grkce auquel I'oflFrande 
est bien sacrifice, celui qui dirige ou qui accomplit (sddh) 
lui-m^me les ceremonies, III, 1, 18; cf. 17; III, 2, 5, qui en 
est I'ordonnateur, VII, 7, 5. Pour en finir avec le sujet des 
enseignements dus a Agni, il faut citer les passages portant 
que les sagesses, les prieres, les hymnes naissent de lui, IV, 
11, 3; cf. 2, qu'il est le sein (le recipient) de toutes les 
prieres et le vase ou on les puise, V, 44, 13, 1'inventeur de la 
parole brillante, II, 9, 4, le premier inventeur de la priere, 
VI, 1,1, qu'il la connait et qu'ill'enseigne. III, 31, 1, qu'il la 
proclame, IV, 5, 3, qu'il donne lapensee, V, 7, 9, les prieres, 
X, 45, 5, les hymnes en abondance, V, 6, 9, qu'il commu- 
nique une bonne part de la parole, III, 1, 19*, enfin'qu'il 
inspire Tenthousiasme poetique vipdm jyotimshij III, 10, 5, 
vepah, X, ^6, 8, ce qui lui vaut I'epithete vipodhd, X, 46, 5, 
dont on pent rapprocher celle de medhdkdra, X, 91, 8 « qui 
donne la sagesse ». 

Agni d'ailleurs n'inspire pas seulement les poetes; il 
connait lui-m^me I'enthousiasme {vepate matt, X, 11, 6) qu'il 
leur communique. 11 est lui-mfime eloquent, VI, 4, 4 ; cf. 
X, 12, 2; il est un chantre, VIII, 49, 19 ; X, 100, 6; I, 148, 

1. Suvdcam bhdgam, expression equivalente k vdco bhdgam,!, 164, 37, oil le 
premier-ne de la loi, grAce auquel cette part de la parole est obteniie, peut 
toe egalement Agni. 
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2; cf. I, 59,7; 127, 10; VIII, 44, 20*, etsavoixest comparee 
a une douce liqueur, IV, 6, 5. Le chant d'Agni n'est pas 
d'ailleurs un simple produit de rimagination des rishis. lis 
ont entendu le feu cr^piter en d^vorant le bois, I, 58, 4 ; 

VI, 3, 7, et le bruit de ses flammes leur a paru un chant, 
X, 3, 6, surtout quand ils y versaient Toffrande, I, 94, 14, 
pour ne rien dire de la voix celeste d'Agni, VI, 15, 4, qui est 
le tonnerre. 

Ainsi done Agni estun sacrificateur, un sage, un chantre, 
et naturellement le sacrificateur, le sage, le chantre par ex- 
cellence, celui qui instruit ou qui inspire les autres. Ce n'est 
pas tout, et nous avons vu deja qu'il etait assimil^ au mattre 
de maison. Dans cette assimilation se revele surtout le carac- 
tere d'Agni commefeu du foyer, commefeu domestique, da- 
munah (V, 1,8, et passim), que I'homme honore dans sa pro- 
pre demeure (VIII, 44, 15, et passim), et qui est etabli dans 
cette demeure comme le chef de la tribu, vigdm vicpatih, 

VII, 7, 4; cf. V, 4, 3; VI, 1, 8. La tribu parait d'ailleurs 
ne differer guere ici de la famille, et le titre de mattre 
de maison, gvihapati, qu'Agni .regoit encore au vers V, 8, 
1, semble Equivalent au titre de chef de tribu, vicpati, dans 
le vers VI, 48, 8 : « Tu es, 6 Agni, le mattre de maison 
de toutes les tribus humaines. » L'origine de la concep- 
tion est encore assez transparente au vers III, 1, 17, ou le 
poete dit a Agni, en lui donnant Tepithete damtinah, 
« domestique » : « Tu as rendu les mortels sedentaires*. » 
Le foyer, en eflfet, n'est pas seulement le centre, il est, si 
Ton pent ainsi parler, le noyau de I'habitation. C'est autour 
de lui que celle-ci s'est formee. II en est done bien verita- 
blement le mattre, en m^me temps que le chef de la famille 
qu'elle abrite ou de la tribu qui s'est groupee autour d'elle. 
Pour la mSme raison encore, il peut ^tre appele Tancien de 
la demeure, VIII, 91, 11. 

• L'antiquite, tel est en eflfet le caractere qui, dans cet ordre 
d'idees, devaitfrapper avant tout chez Agni. Sans doute Agni 
est aussi un dieu jeune, et m^me tres-jeune, auquel I'epi- 
thete yavishtha est specialement consacree. Mais c'est qu'il a, 
comme nous I'avons vu deja a propos de son entree dans les 

1. Aux vers I, 66, 4 ; VI, 3, 6, il est simplement compare k un chantre. 

2. Sic Grassmann. II serait peut-^tre plus exact de traduire : •« Tu as re- 
parti les mortels entre differentes demeures. t Mais la signification resterait 
au fond la mdme. 
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plantes, le don de renaitre, VIII, 43, 9, c'est qu'il a des 
naissances nouvelles que le vers III, 1, 20 oppose a ses 
naissances anciennes. Le rajeunissement n'est qu'une autre 
forme de la renaissance. Nous pouvons done rapprocher des 
citations precedentes le vers II, 4, 5, portant que lorsque 
Agni est devenu vieux, il redevient tout a coup jeune, II, 
4, 5. Ailleurs encore nous lirons, ce qui en somme revient 
au m^me, qu'il ne vieillit pas, I, 128, 2. Son eclat nouveau 
est en eflFet semblable a Tancien, VI, 16, 21. Toutes ces 
formules peuvent s'appliquer d'ailleurs aussi bien a I'Agni 
celeste, tour a tour cache pendant la nuit et pendant la 
s^cheresse et reparaissant le matin ou dans Forage, qu'au 
feu terrestre enferme dans le bois, puis en sortant par la 
friction. 

Antique comme maitre de maison, Agni ne Test pas moins 
comme pretre, car Tinstitution du sacrifice est placee au 
berceau meme de la race. Nous avons deja vu qu'il est le 
premier inventeur de la priere. On lit ailleurs qu'il a con- 
duit le premier sacrifice. III, 15, 4. II est appele le premier 
sacrificateur, X, 88, 4, Tancien sacrificateur, VIII, 44, 7 
(cf. I, 94, 6, deja cite), qu'on prie de remplir de nouveau la 
m^me fonction, VIII, 11, 10. II a brille aux aurores ancien- 
nes, I, 44, 10, et il nait maintenant avec toutes les sagesses, 
comme autrefois, I, 96, 1. Je traduirai en entier le vers I, 
76, 5 : a Comme tu as, avec les ofi'randes du pretre Manu, 
honore les dieux avec les sages, sage toi-m^me : ainsi, toile 
vrai sacrificateur, honore-les maintenant, 6 Agni, avec la 
cuiller savoureuse. » Rien n est plus frequent, d'ailleurs, 
que Temploi des formules qui rappellent avec les sacrifices 
des anc^tres le r61e qu'Agni y a joue, VII, 11, 3 : c< Agni, 
honore ici les dieux comme chez Manu, marlusvhat, » Cf. 
bhviguvat, angirasvat, VIII, 43, 13, et tant d'autres composes 
du meme genre, VIII, 23, 23 et 24; VIH, 91, 4, etc., etc. 
Signalons encore le vers V, 3, 5 : « II n'y a pas, 6 Agni, de 
sacrificateur plus ancien que toi, ni qui par sa science accom- 
plisse mieux le sacrifice », et le vers X, 53, 1, ou Agni 
parait d'ailleurs descendre du ciel pour reprendre son an- 
cienne charge : « Celui qu'appelait notre pensee est venu, 
lui qui connait le sacrifice, qui en connait chaque partie; 
qu'il sacrifie pour nous dans le service divin, lui qui est 
plus habile ; car il s'est etabli pres d'ici avant nous. » 

La double fonction de pretre et de maitre de maison re- 



— 45 — 

connue a Agni, et son antiquite avec Tun et Tautre carac- 
tere, qui se confondent d'ailleurs pour les families sacerdo- 
tales*, auraient suffl peut-^tre pour le transformer en 
un ancfitre de ces families, lors mSme que le mythe de Tori- 
gine ignee de la race humaine n'aurait pas ete fond^, comme 
nous Tavons reconnu, sur des observations reelles et des 
analogies immediates. II nous est au moins permis de croire 
que ces analogies plus lointaines, mais cependant extreme- 
ment familieres a la pensee vedique, ont corrobore le mythe 
et contribue a sa conservation. A ce titre seul elles auraient 
dA ^tre mentionnees ici. Mais ce qui nous justifiera surtout 
de les avoir exposees avec tant de details, c'est que la forme 
particuliere qu' elles imposent au mythe est precisement 
celle sous laquelle il se present e ordinairement a nous dans le 
/Jig- Veda, a savoir I'assimilation d'Agni aux chefs de families 
sacerdotales, ou reciproquement de ces chefs a Agni. 

Ici se pose une question qui est encore pour nous 
insoluble, ou plut6t susceptible d'au moins deux solutions 
entre lesquelles nous ne nous sentons pas en etat de choisir. 
Les noms des anc^tres dont nous constaterons Tidentification 
a Agni sent, au moins en partie, ceux de families qui ont 
reellement existe, auxquelles appartiennent les poetes m^mes 
dont nous lisons les hymnes. Quelle est done dans la legende 
de ces anc^tres la part a faire a la realite et au mythe, et 
comment concilier celui-ci avec celle-la? Leurs noms etaient- 
ils purement et simplement des noms du feu, considere dans 
toutes les families, mais sous une appellation particuliere 
dans chacune d'elles*, comme le premier anc^tre? En ce cas 
Angiras, Bhrigu, Vasishiha et les autres, n'auraient jamais 
^te des personnages reels, et n'auraient ete distingues du 
feu, tout en conservant dans leur legende certaines traces 
de leur veritable origine, que par Tobscurcissement graduel 

1. Us n*ont mdme dd ^tre distingues que dans une periode relativement 
tardive, quoique anterieure a celle de la composition des hymnes vediques^ ou 
au moins de la plupart d'entre eux. 

2. L'hypothfese inverse, d'aprfes laquelle les noms des differentes families 
auraient ete attribues aux feux de ces families, est pen vraisemblable. Sans 
doute nous voyons les patronymiques, vddhryagva, X , 69, 5 et 9, daivoddsOf 
yill, 92, 2, daivavdtn. III , 23, 3, designer le feu de Vadhryacva; celui de 
Divoddsa, celui de Devavdta, comme bhdrata, 11^ 7, 1 et 5; IV, 25, 4 ; VI, 16, 
19, designent peut-etre aussi celui des Bharatas. Mais d'une part il ne s'agit 
que de patronymiques, et non pas des noms m^mes des anciens sacrifica- 
teurs. D'autre part, Tattribution au feu du nom de Panc^tre n'expliquerait 
pas ridentification effective de Tancdtre avec le feu. 
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du my the primitif. Ou bien les anc^tres reels des diffirentes 
families avaient-ils pris desnomsdu feu, cetanc^tre commun 
de tous les hommes, auquel leurs fonctions de pretre aussi 
bien que leur caractere de maitre de maison les assimilaient 
d'ailleurs? En fait nous voyons les auteurs des hymnes 
se comparer eux-m^mes a des feux qui chantent, II, 28, 2. 
L'Agni qui allume Agni dans le vers VIII, 43, 14 est peut- 
6tre le pretre reel : « Agni, tu es allume par un Agni, 
pretre par un pretre, ami par un ami. » L'auteur du vers 
Vin, 6, 10, se compare au soleil, forme celeste d'Agni, 
comme naissant sur la terre pour y appliquer dans Tordre du 
sacrifice la loi k laquelle le soleil ob^it egalement dans le 
ciel* : « J'ai regu de mon pere la connaissance de la loi ; je 
suis n^ comme le soleil. » Les prStres sont encore compares 
a des soleils au vers VIII, 3, 16, et le vers I, 171, 5 les re- 
pr^sente brillant a I'aurore, cf. X, 98, 8, ce qui pcut s'en- 
tendre du feu du sacrifice aussi bien que du soleil. L'auteur 
de rhymme VII, 88 va plus loin, si j'entends bien le vers 3 
ou il parait se representer comme traversant les eaux celestes 
sur le mfime navire que Varuna, sans doute en qualite 
d'eclair, et en s'assimilant a son anc^tre Vasishiha (cf. 4) que 
nous verrons en eflFet identifie a Teclair, VII, 33, 10. Ce qui 
permet de croire que le vers en question n'est pas place dans 
la bouche de Tanc^tre, et que le poete y parle bien en son 
propre nom, c'est la comparaison du vers X, 136, 3 : « Eni- 
vr^s par I'etat de muni *, nous nous sommes eleves sur les 
vents ; 6 mortels, vous ne voyez que nos corps ^. » Tant de 
hardiesse n'aurait m^me pas ete necessaire aux anciens prS- 
tres pour prendre simplement Tun des noms du f^u, noms qui 
d'ailleurs ne sont a Torigine que des epithetes. Dans cette 
hypothese Toeuvre du temps aurait consists a confondre peu 
apeu, au moins dans une certaine mesure, le personnage 
r^el avec I'element ou le dieu dont il portait le nom, con- 
fusion favorisee naturellement par le mythe deTorigine ign^e 
de la race humaine. ' 

1. Voir la quatri^me partie, ch. III. 

2. Ascfete qui observe la loi du silence. 

3. II ne semble pas impossible que le personnage qui parle a la premiere 
personne dans les hymnes IV, 26 et 27, en s'attribuant des transformations 
et des exploits dont la reunion ne peut , comme nous le verrons, convenir 
qu'^ Agni ou k Soma, soit Tauteur mtoe de I'hymne. — Voyez encore le 
vers X, 120, 9, conatatant que TAtharvan Brihaddiva s'est identifie lui-mdme 
a Indra. 
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Les deux explications propos^es peuvent, semble-t-il, se 

soutenir toutes les deux. Peut-6tre m^me, dans les cas par- 

ticuliers, r^pondraient-elles tour a tour a la reality. Quoi 

qu'ilensoit, onnepeut nier que certains noms, Vasishfha 

par exemple, semblent appartenir davantage au domaine de 

rhistoire, d'autres au contraire, comme Awgiras et Bhrigu, a 

celui de la mjrthologie. Nous ne pouvions passer la question 

sous silence; mais apres I'avoir ainsi posee une fois, sans 

d'ailleurs la resoudre, nous n'y reviendrons plus. Simples 

mythes transform^s en personnages historiques, ou person- 

nages historiques defigures par la mythologie, les anc^tres 

offrent en tout cas dans leur legende des traits qui appar- 

tiennent a Agni\ Dans cette mesure, ils repr^sentent Agni, 

et flgureront en cette qualite dans nos analyses. Le plus 

grand nombre sera plus commodement etudie dans la 

seconde partie consacr^e a Indra, et surtout dans le cha- 

pitre de la troisieme partie consacr^ aux Agvins. Nous nous 

bornerons ici a en citer quelques-uns. On verra d'ailleurs 

qu'ils peuvent 6tre identifies au feu sous ses diverses formes. 

Nous avons dit d^ja que Vasish^ha Test a I'eclair, VII, 33, 

10, etle vers IV, 26, 1, sur lequel nous reviendrons plus 

tard, introduit, quel que soit le personnage qui parle, la 

mention du soleil dans une serie de transformations com- 

prenant la forme de rishi, IV, 26, 1 : « J'ai ^te Manu et le 

soleil, je suis le rishi, le pr^tre Kakshivat, etc. » II n'en est 

pas moins vrai que, comme pretres et maitres de maison, 

les anc^tres repr^sentent avant tout le feu du sacrifice. 

Le premier nom d'ancfitre sous lequel nous rechercherons le 
personnage du feu est celui A'angiras. Ce nom est donn^ k 
Agni dans un grand npmbre de passages, I, 1,6; 74, 5; IV, 
3, 15 ; 9, 7; V, 8, 4 ; 10, 7; 21, 1 ; VI, 2, 10 ; 16, 11 ; VIII, 
49, 2;63, II ; 64, 5; 73, 4; 91, 17. Auplurielil designe tout 
un groupe de pretres ; mais par comparaison avec ce groupe, 
Agni regoitr^pithete angirastama a le plus A?igiras, TAngiras 
par excellence)), I, 75, 2; VIII, 23, 10; 43, 18 et 27; 44, 8, . 
expliqu^e par les qualifications de premier nshi Angiras, I, 
31, P, de prStre (inspire, vipra) le plus inspire des Angiras, VI, 
11,3, egalement appliqu^es a Agni, en sorte que celle d'an- 

1. Et d*autres que, comme nous le verrons, ils semblent avoir emprunt^s 
plutdt k Soma. 

SL Le vers suivant I, 31, 2 appelle Agni, par un veritable pleonasme, le 
premier le plm Angiras. 
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tique Angiras au vers X, 92, 15 peut ^tre regard^e comme 
une designation suffisaijjte du feu. Or le premier des Angiras 
pourrait naturellement passer pour le pere des Angiras, lors 
meme qu'il ne serait pas dit expressement, aux vers X, 62, 5 
et 6, que les Angiras sont fils d'Agni, qu'ils sont nes de lui. 

MSme en tant qu'oppose au groupe des Angiras, I'Agni 
nomme Angiras peut, comme nous Tavons vu par- la formule 
du vers I, 31, 1 : « Tu es, & Agni, le premier rishi Angiras », 
retenir le caractere de pr^tre. Mais il peut n'^tre aussi que 
r^lement que les Angiras, comme pr^tres du feu, ont trouve 
cache dans le bois, V, 11, 6: « Les Angiras, 6 Agni, font 
trouve cach^, retire dans les diff^rents morceaux de bois; tu 
nais par une friction oper^e avec une grande force ; on t'ap- 
pelle le fils de la force, 6 Angiras. » D'un autre c6te il arrive 
que lenom d' Angiras, m^me au singulier, par exemple sous 
la forme angira au vers IV, 51, 4, et Texpression « antique 
Angiras » elle-m^me, dans une enumeration d'anc^tres deja 
citee, I, 139, 9, ne designent plus qu'un ancien pr^tre, sans 
allusion directe a Agni. J'interprete de m^me le mot 
dans le compost angirasvat^ « comme Angiras » ou « comme 
chez Angiras, » en sorte que les vers I, 78, 3; VIII, 43, 13: 
« Noust*invoquons,(6 Agni,) comme autrefois Angiras, » etle 
vers I, 45, 3 : « Ecoute notre invocation comme tu as ecoute 
celle d'Angiras », nous montrent Agni en tant que dieu, dis- 
tingue d' Angiras en tant qu'ancien pr^tre. II y a plus, et le 
m^me motdesigne successivement Tanc^tre et Agni, distin- 
gues Tun de Tautre, dans un seuletm^me vers, I, 31, 17 : 
« Vienschez nous, comme autrefois chez Angiras, 6 Angiras. » 
II faut nous habituer a ces consequences de Tequivoque 
impliquee par les noms qui designent. a la fois Agni 6t un 
chef de race, tantot confondus et tant6t distingues. Nous 
retrouverons d'ailleurs plusieurs fois dans le cours de cette 
exposition le groupe des Angiras. 

Au nom d' Angiras est etroitement associ^ dans la tradition 
brahmanique celui d^atharvan. Les deux noms reunis en un 
compose atharvdngirasdh, litteralement les Atharvans et les 
Angiras, designent le quatrieme Veda, plus connu sous le nom 



1. On pourrait aussi dans le compose donner au thfeme du mot la valeur 
d*un pluriel c comme chez les Awgiras », mais ceux des passages cites qui 
renferment des enumerations comme le vers I, 139, 9, peuvent ^tre legitime- 
ment interpretes d'aprfes ce dernier. — Le m^me compose se retrouve dans 
des vers adresses k Indra et Agni, YIII, 40, 12, et aux Maruts, VI, 49, 11. 
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d'Atharva-Veda. Dans le Aig-Veda, nous les vojons dijk rap- 
proches, ^galement au pluriel, daos uDe Enumeration des 
pitris ou anc6tres de la race, X, 14, 6. D'ailleurs, quelle que 
soit rantiquite du lien particulier qui s'est Etabli entre les 
deux noms, il ne saurait Stre douteux que celui d'Atharvan 
ne soit dans un rapport tres-etroit avecTidEe dufeu*. On doit 
croire a la verite, d*aprSs le sens qu'il a presque sous la mSme 
forme (dtharvan) dsius lalanguezende, etd'apres son Etjmo- 
logie tres-claire dans cette langae (de dlar « feu » et du suffixe 
possessif van) J qu'il n'a pas d^signE primitivement TElEment, 
mais d^ja le pr^tre dufeu. Cependant il faut remarquer en 
mSme temps qu*il n'est rest4 employ^ que comme nom propre 
dans la litt^rature brahmanique et, sijenemetrompe, aussi 
dans le Aig-Veda* . II d^signe un anc^tre auquel on donne 
pour fils Dadhyanc, personnage entierement mythologique, 
ainsi que nous le verrons en Etudiant la lEgende des Agvins, 
I, 116, 12; 117, 22; VI, 16, 14. II figure dans des Enumera- 
tions d'anciens prEtres, I, 80, 16, et de protEgEs d'Indra, 
X, 48, 2. Enfin on lui attribue I'honneur d'avoir accompli le 
premier parle sacrifice certaines oeuvros dont nous pari erons 
plus loin, ce qui equivaut a faire de lui le premier sacrifica- 
teur, I, 83, 5; X, 92, 10. Or Taaalogie d'Angiraset desautres 
anciens prStres, identifies a Agni, dont nous Etudierons les lE- 
gendes ci-apres et dans tout le cours du livre, doit nous porter 
a croire que le mot atharvan n'est pas passE directement du 
sens abstrait de prStre du feu a la designation d'un ancEtre 
de la race, mais qu'il n'a pris cette derniEre acception 
qu'apres 6tre devenu un nom d'Agni considErE comme pr^tre. 
En fait, de I'aveu de MM. Roth et Grassmann, il dEsigne Agai 
auvers VIII, 9, 7. D'apres I'observation i&jk faite k propos 
d'Angiras, TidentitE primitive d'Atharvan avec Agni n*au- 
rait point fait obstacle a ce qu'il fftt present^ aux vers VI, 



1. Cf. r^pith^te atharyu donnee k Agni, VII, 1, 1, etle mot athari qui parait 
designer la flamme au vers IV, 6, 8. 

2. II parait designer, il est vrai, au vers VI, 47, 24 des prdtres actueUement 
existants. Mais la mention des Atharvans au nombre des pitris dans le vers 
X, 14, 6, permet de croire qu^une famille de prStres a pu en efiet porter ce 
nom. II n'y a pas non plus de raison pour rejeter, en ce qui concerne 
TAtharvan Brihaddiva, X,120, 9, la donnee de i'Anukraman! qui en fait un 
iltharvana. Au vers IX, 11, 2, les Atharvans peuvent 6tre pris pour d'anciens 
sacrificateurs, ici presentes d^ailleurs, non comme allumant le feu, mais 
comme pr^parant le Soma. Sui: Temploi du mot atharvan au vers VIII, 9, 7, 
voir plus bas. 

BsaeAieNB, Religion v^digue, ^ 
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16, 13; X, 21, 5, comme allamant lefeu. La mdme contrar 
diction apparente se retrouve, avec allusion a Tantiquite 
d'Atharvau, au yers X, 87, 12 ou on prie Agni de detruire 
Tennemi comme chez Atharvan, et au vers VI, 15, 17 ou il 
est dit que les prStres produisent le feu par le frottement 
comme Atharvan. 

Le mot vasishthUy superlatif de vasu, signiflant « le meil- 
leur » ou peutr^tre « le Vasu* par excellence », est appliqu^ 
comme ^pithete a Agni, aux vers II, 9, 1 et VII, 1, 8. Je 
crois qu'il designe Agni au vers VII, 73, 3 ou ce dieu n'est 
pas nomme, cf. 2. 11 paratt remplacer, au vers X, 95, 17, 
le nom de Purftravas, dont Tidentite primitive avec Agni 
sera directement demontr^e ailleurs*. Enfin, ilestlenomde 
TancStre des Vasisbthas, famille sacerdotale a laquelle la tra- 
dition attribue, outre quelques courts fragments, tous les 
bymnes du septieme mandala, et dont la mention se ren- 
contre en efifet souvent dans ces bymnes. Les Vasisblbas 
sont d'ailleurs, tantdt les membres actuels de la famille, 
comme le prouve, aux vers VII, 12, 3 ; 23, 6; 76, 6 et 7; 
77, 6, Temploi d'un yerbe au present, et au vers VII, 39, 7, 
celui d'un verbe al'imperatif, et surtout aux vers VII, 7, 7; 
37, 4; 90, 7, celui d'un verbe a la premiere personne, — 
tantdt les ancStres de cette famille. A cet egard, le seul 
emploi d'un verbe au pass6 ne serait pas decisif, VII, 80, 1 ; 
X, 66, 14; 122, 8; mais les Vasisblbas sont express^ment 
ranges parmi les pitris au vers X, 15, 8, et invoques, en 
cette qualite, dans toute la premiere partie de I'bymne VII, 
33 (de 1 a 9). De mSme, au singulier, le mot vasishiha se 
rencontre employ^, non-seulement avec un pass4, mais avec 
un present ou un imperatif, VII, 22, 3 ; 23, 1 ; 26, 5; 59, 3; 
86, 5; 88, 1; 96, 1; X, 150, 5, auquel cas il ne pent desi- 
gner qu'un membre actuel de la famille. Mais venons-en au 
premier anc^tre, a Tauteur m^me de la race. 

C'est peut-6tre de lui qu'il s'agit dans les vers VII, 42, 6 ; 
X, 65, 15, avec un verbe au pass^, et dans les vers VII, 9, 
6; 18, 4; 95, 6, sur lesquels nous reviendrons. II ne pent 

i. Nom des dieux. 

2. L'attribution deT^pith^te vasishiha k Indra, dansle lezique de M. Grass- 
mann, pour le vers II, 36, 1, repose sur une faute d'imppession de la pre- 
miere edition de M. Aufrecht qui rend le texte inintelligible. II faut lire 
avec Tedition de M. Max Mtlller la forme vasishiha que M. Grassmann n*a 
d'ailleurs pas omise k sa place. 
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plus y avoir de doute au vers VII, 18, 21 ; cf. VII, 96, 3, 
ou le nom de Vasishfha est rapproch^ d'autres noms d'an- 
cStres. VasishAa figure au versX, 181, 1 comme initiateur 
d'un rite. Enfin, dans Thymne VII, 33, ou les Vasish/has, 
invoqu^s comme ancStres, sont appeles « les louangeurs 
(de la famille) de Vasish^ha », ce Vasish^ha, auteur de la 
race, affecte un caractere d^cidement mythologique. Je 
dois traduire en entier les vers 10-14 , quoiqu'ils ren- 
ferment certains details qui ne peuvent ^tre expliqu^s 
maintenant. 

10. <c Quand Mitra et Varuwa font vu, splendeur sor- 
tant de I'^clairS ce fut la une de tes naissances, et en 
voici une autre, & Vasish/ha : Agastya t'a apport^ aux 
hommes . 

11. « Et tu es le flls de Mitra et Varuna, 6 VasishAa, 
ne d'Urvagi *, 6 pretre, n^ de la pensee; goutte tombee 
par Teflfet de la priere divine, tous les dieux t'ont regu dans 
la cuillere'. 

12. « Lui qui est Tintelligence, qui connait les deux 
(mondes ou races, ou Mitra et Varuna, ses parents?), qui 
fait mille dons, qui tout au moins fait des dons, Vasish^ba, 
pour tisser la trame tendue par Yama (le sacrifice), est n^ de 
I'Apsaras (Urvact). 

13. ft N^sdans le sattra (rassemblee), excites par le culte, 
ils (Mitra et Varuna) ont repandu dans le vase une semence 
commune : du milieu de ce vase est venu M4na (Agastya), 
de la on dit qu'est ne le rishi Vasisb^ba. 

14. « II protege celui qui oflfre Tbymne, qui oflfre le sk- 
man ; portant la pierre (a pressor le Soma), qu'il parle le pre- 
mier; approcbez-vous delui avec un coeur bien dispose ; que 
Vasisbiba vienne vers vous, 6 Pratrids *. » 

De ce passage difficile, dont nous cbercberons plus tard 
aeclaircir les obscurites, quelques points se degagent du 
moins avec une entiere nettet^ : Vasisbiba a deux nais- 
sances comme Agni ; il a ^te apport^ aux bommes comme 

1. Cf. plus haut, p. 10. 

2. Urvagi est ici la mfere de Vasish^ha, tandis qu'elle est Tepouse de Pu- 
piiravas au nom duquel est substitue, comme nous Tavons dit au vers X, 95, 
17, celui de Vasish^ha. Mais nous nous tamiliariserons plus loin avec ces 
changements de rapports entre le m^me mdle et la mdme femelle. 

3. Cf. le Soma, VIII, 61, 11, et le feu, VI, 16, 13. 

4. Les Pratrids, comme nous le verrons, sont les mSmes que les Tritsus, 
qui eux-m4mes ne different pas essentiellement des Vasish^has. 
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Agni; comme lui, il est descendu pour accomplir le sacrifice ; 
enfin dans Tune de ses naissances, il est identique a Teclair. 
C'est sans doute encore comme Eclair qu*il a, sur le navire 
de Varuna, traverse une mer qui ne pent 6tre que la mer 
celeste, VII, 88, 4S exploit dont un de ses descendants pa- 
rait se faire lui-mSme le h^ros, en s'identifiant sans doute 
ayec son ancStre {ibid. 3). II faudrait ^tre, aprSs ces cita- 
tions^ difficile a convaincre, pour ne pas reconnattre que, sous 
le nom et la l^gende de Vasish^ha, est confondue ayec la 
personnalit^, r^elle ou suppos^e, d'un chef de race, une re- 
presentation du feu. Cette confusion d'ailleurs n*est pas con- 
stante, puisqu'au vers VII, 9, 6, le feu est allum^ par Va- 
sishtha. 

Avec les noms de Bhrigu et de M&tari^van, nous retrou- 
vons, sous forme l^gendaire, I'idee de la descente du feu a 
laquelle nous avons consacre d^ja une premiere 4tude, et que 
vient de nous rappeler le mythe de Vasish/ha. II y aura tout 
avantage a ne pas separer ici les personnages que designent 
ces deux noms. Ce n*est pas que la similitude soit complete. 
Le mot mdlaricvan n'est employe qu'au singulier ; il n*est pas 
devenu le nom d'une famille de pr^tres. Au contraire, iln'y a 
dans le /?ig-Veda qu'un seul exemple certain * de I'emploi 
du mot bhrigu au singulier, I, 60, 1 ^, et TAnukramani com- 
prend dans la liste des auteurs des hymnes un bon nombre 
de poetes auxquels elle attribue le patronymique bhdrgava 
((descendant de Bhrigu ». Cependant MlLtari§van, pourn'a- 
voir pas fait souche de pr^tres, n'en est pas moins consider^ 
lui-m6me comme un ancien rishi*, compris en cette qua- 
lite dans les Enumerations des vers X, 48, 2; VM. 4, 2, et 
qui, selon une conception qui sera expliquee en son lieu, 
forge a Indra sa foudre, X, 105, 6 et 7. D'un autre c6te, le 
pluriel du nom de Bhrigu ne d^signe jamais, dans le/?ig-Veda, 
des prStres actuellement existants, mais seulement d'anciens 
sacrificateurs, I, 127, 7, qui figurent comme tels dans des 
comparaisons, IV, 16,20; VIII, 3, 16; X, 39, 14, et dans 

1. Cf. le vers I, 112, 9 oh Vasish^ha, comme prot6g6 des Agvins (cf. VII, 
70, 6), est Domm^ entre la mer et Kutsa dont nous recomisutrons pareille- 
ment Pidentification avec Teclair. 

2. Voir ci-aprfes, p. 53. 

3. Ce u*est pourtant pas une raison de le prendre dans cet exemple unique 
au sens collectif, comme le veulent MM. Roth et Grassmaun. 

4. La distinction faite par les mdmes auteurs de deux M&tarigvan est tout 
k fait arbitraire. 
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une enumeration de pitris, avec les Angiras et les Athar- 
vans, X, 14, 6*. Dans les Enumerations d'ancfitres des 
vers VIII, 43, 13 ; 91, 4, le compost bhviguvat peut 6tre in- 
terprets « comme les Bhrigus » ou « comme Bhrigu ». En 
somme, les Bhrigus forment a c6te de Bhrigu, le chef de la 
race, un groupe d'anc^tres analogue a ceux que forment les 
Angiras a c6te d* Angiras, et, dans certains cas, les Vasish- 
^has a cdte de Vasish^ha. 

Or, le mot mdiarigvan est, dans le /fig- Veda, un nom 
du feu. Nous le voyons expressement attribuS a Agni, HI, 5, 
9 ; 26, 2, particulierement dans un passage dSja cite, I, 96, 
4, ou Agni est con^u comme chef de race. Le mSme nom est 
compris au vers I, 164, 46 avec celui d'Agni parmi les ap- 
pellations diverses que les pr^tres ont employees, a divisant 
ainsi par la parole T^tre qui est en reality unique* ». II Test 
encore au vers III, 29, 11, parmi les divers noms d'Agni 
dont le poete precise Tapplication ou donne m^me I'Stymo- 
logie. C'est le dernier cas pour le n&tre qui est ainsi ex- 
plique : « II (Agni) estappeie Matari§van parce que(ouquand) 
il s'est forme dans sa mere'. » Nous avons deja fait observer 
que le mot mdtarigvan est devenu plus tard un nom du vent, 
mais que cette acception paralt etrang^re aux hymnes, 
quoique le vers m^me qui vient d'etre cite indique peut-6tre 
la transition de Tidee du feu a celle du vent dans son dernier 
pS.da : « II est devenu dans sa course Tessor du vent. » Au 
vers I, 190, 2, MAtaricvan semble une transformation de 
Brihaspati, divinite dont nous constaterons les affinites 
avec Agni. II est nomme au vers X, 109, 1, en compagnie de 
la mer et des eaux, cf. X, 85, 47, ce qui suggere naturelle- 
ment I'idee de TAgni des eaux. II n*est pas aise de decider 
s'il figure aux vers IX, 67, 31 ; X, 88,19; 114, 1, comme 
representant le feu, ou simplement comme ancien rishi. 
Quoi qu'il en soit, les citations precedentes suffisent pour 
nous permettre de Tajouter a la liste des personnages qui 
prennent tour a tour Tun et Tautre caractere. — Pour Bhrigu 
1 'identification avec Agni n'est pas formelle dans le /iig-Veda. 
Mais le sens etymologique du mot, a savoir « etincelant » , 
I'application a Agni d'une epithete de m^me etymologie, 

1. Au vers VII, 18, 6 le r61e des Bhrigus n'est pas tr^s- facile a deter* 
miner. 

2. Notft retrouverons ce vers plus loin. 

3. Voir chapitre IV. 
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bhrigavdna, I, 71, 4; FV, 7, 4, et surtoutles analogies mytho- 
logiques ne permettent guere de douter qu'il n'ait ^t^ aussi 
primitivement un nom du feu. La troupe des Bhrigus prend 
d'ailleurs elle-m^me le caractere divin aux vers VIII, 35, 
3 ; X, 122, 5, ou elle est mise en parallele avec les Maruts, 
etm^me avec les trente-trois dieux, ce qui permet peut-^tre, 
dans le vers X, 92, 10, d'attribuer directement aux Bhrigus 
le nom de dieux. 

Mais si i'id^e d'un ou de plusieurs anciens pr^tres et celle 
de Telement du feu out ete confondues sous les noms de 
Bhrigu ou des Bhrigus et de Matarigvan, on les retrouve 
aussi distinguees et mSme opposees dans les l^gendes ou 
figurent ces noms. Et ici il ne s'agit plus seulement de 
quelques traits semblables a ceux que nous avons relev^s 
dans les perso^nages deja etudies : « Nous t'invoquons, 6 
Agni, comme Bhrigu, ou comme les Bhrigus, bhriguval r>, 
VIII, 43, 13; 91, 4. C'est aux Bhrigus eta Matarigvan qu'est 
rapportee de preference I'operation par laquelle le feu a ete 
communique aux hommes. lis sont nommes ensemble au vers 
X, 46, 9 avec Tvashtri, avec les dieux, avec le ciel, 
la terre et les eaux , comme ayant engendre Agni pour 
Manu^ ou pour I'homme. Les Bhrigus Font fait briller en le 
louant, X, 122,5, ils Tont, ainsi qu'ApnavAna, cf. VIII, 91, 
4, fait briller sur le bois et dans les diflferentes races, IV, 7, 
1. lis I'ont etabli chez les hommes, I, 58, 6 ; cf. VI, 15, 2, 
sur le nombril de la terre etdu monde (rautel*), I, 143, 4, et 
Agni est appele le don des Bhrigus, III, 2, 4. De mSme Mata- 
rigvan a par la friction produit le feu, I, 148, 1, le feu qui 
etait cache, I, 141, 3, etbien qu'au vers I, 71, 4 ,ou la m^me 
oeuvre lui est attribute, il regoive T^pith^te vibhvita « distri- 
bue en divers lieux », d'ordinaire appliquee a Agni lui- 
mfime, et rappelant Tassimilation du pr^tre et du feu, la 
distinction de Tun et de Tautre n'en est pas moins imposee 
par le texte mfime ou se rencontre cette trace de la confusion. 
Toutes les citations qui precedent pourraient s*entendre a 
la rigueur de la production du feu sur la terre, par le frot- 
tement de deux arams reels, Mais au vers III, 9, 5, il est 
dit en propres termes que le feu cachi, et produit par la 
friction, a ^te tire par M&taricvan « d'un lieu ^loigne », tir^ 
« des dieux ». M&tarigvan a recu le feu qui avait son sejour 

• 

1. Voir plus has. 
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dans le ciel, III, 2, 13*. D'aprds le vers I, 143, 2, c'est en 
naissant dans le ciel supreme qu*Agni lui a apparu. a Les 
deux mondes ont trembW au choix du sacrificateur » quand 
Agni a apparu* le premier (pour la premiere fois?) a M&ta- 
ricvan*, I, 31, 3, ei cette formule, sur laquelle nous revien- 
drons, suggere invinciblement I'idee de Teclair. De leur c&t4, 
les Bhrigus ont trouy^ Agni dans les eaux, X, 46, 2, et 
c'est ainsi qu*ils I'ont communique aux hommes, II, 4, 2. II 
s'agit doncbien, au moins dans cette nouvelle serie de cita- 
tions, de la d^couverte du feu celeste et de sa descente sur 
laterre. A la v^rite, la croyance a une action immediate 
du sacrifice terrestre sur les feux celestes, que nous ^tu- 
dieronsplus loin," nous fournirait une explication du mythe, 
lors m^me que MMarigvan et les Bhrigus seraient congus 
comme operant ici-bas. Mais il ne faudrait pas croire que 
cette explication fftt imposee par le caractere de pr^tres, de 
sacrificateurs, qui leur est attribu^, qu'ils semblent devoir 
retenir n^cessairement quand ils sent distingu^s d'Agni et 
consid^ris comme les inventeurs du feu, et que les Bhrigus 
gardent en eflfet dans les vers II, 4, 2 ; X, 46, 2, d'apres les- 
quels ils ont trouv^ le feu dans les eaux en lui rendant hom- 
mage, vidhantah. Nous verrons en eflfet bientdt que le ciel 
est le the&tre de sacrifices semblables a ceux de la terre. En 
fait, le verbe exprimant au vers III, 9, 5 deja cit^, Tacte de 
Mataricvan tirant le feu du ciel, signifie litt^ralement qu'il 
« a apporte » le feu, cf. I, 128^ 2. Or, ce qui prouve que ce 
verbe doit bien 6tre pris au sens littoral, c'est, d'une part au 
vers I, 93, 6 le parallelisme des deux formules exprimant la 
descente d'Agni et de Soma, <c Matarijvan a apport^ I'un du 
ciel, te/iiwcon a tire r autre de lamontagne » ; c'est de Tautre 
le titre de « messager de Vivasvat » attribui a Mitarigvan 
apportant le feu, dans le vers VI, 8, 4, lequel mentionne 
en mSme temps dans son premier hemisticbe toute une 
troupe qui I'a saisi dans le sein des eaux. Ce titre qui n'est 
donn^ d'ailleurs qu'a Agni, I, 58, 1 ; IV, 7, 4 ; VIII, 39, 3 ; 
X, 21, 5, nous ramene encore une fois a la confusion du feu 



1. La construction deyient beaucoup plus facile par la reunion de divi 
kshayam eu un seul mot divi-kshayam, cf. V, 46, 5. 

2. Je suppose qu'^ la lepon bhava doit dtre substitute la forme bhavdh. La 
difficult^ qui resulte de la premiere n'interesse pas d^ailleurs Tusage que 
nous faisons de ce passage. 

3. £t aussi k Vivasvat. Sur ce dernier, voir plus bas. 
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et du producteur du feu. La v^rit^ est que Tanalyse mytho- 
logique elle-mfime, en supprimant, au moins en tant qu'elle 
appartient a la mythologie, la personnalit^ distincte des an- 
ciens prfitres, et en la ramenant au personnage d'Agni, 
aboutit partout a ce risidu : le feu produisant, honorant, ap- 
portant le feu. Cependant le mythe n'en repose pas moins sur 
la distinction du feu et de celui qui le produit, quelques con- 
fusions qui puissent r^sulter, et qui r^sultent en effet de ce 
fait que le producteur du feu, en tant que personnage mytho- 
logique, n'a aucun attribut qu'il n'ait emprunt^ au feu lui- 
m^me. 

En r^sum^ Matari^yan et les Bhrigus sont comme Angiras, 
comme Atharvan, comme Vasish^ha, d'anciens sacriflcateurs 
assimiles a Agni et n^anmoins distingu^s du feu comme pro- 
duisant le feu. Pour eux seulement cette distinction a ^t^ plus 
fortement accusee que pour les personnages pr^c^demment 
etudi^s, dans un mythe qui n'est autre que la communication 
du feu aux hommes dont ils sont consid^r^s comme les au- 
teurs. Ce mythe d'ailleurs, en plagant dans le ciel le com- 
mencement de leur operation, ne leur enleve pas pour cela 
le caractere sacerdotal ordinairement lie dans le /?ig-Veda a 
Tidee d'un producteur du feu, et que nous reconnaltrons 
bient6t 6tre parfaitement conciliable avec un s^jour celeste, 
pas plus qu'en les faisant descendre du ciel comme le feu lui- 
meme, il ne supprime la distinction, depourvue de sens au 
point de vue du naturalisme pur, et cependant plac^e k la 
base du mythe, de Tel^ment ign^ et de celui qui I'apporte 
apres I'avoir produit. 

Ajoutons, pour en flnir avec ce sujet d^licat, que les deux 
mythes paralleles de MS.tarigvan et des Bhrigus se trouvent 
combines dans deux passages portant, Fun que le feu « aux 
deux naissances » a m apporte par MS.tari9yan a Bhrigu, 
I, 60, 1, Tautre au contraire que M4tari§van a allum^ en le 
tirant de chez les Bhrigus le feu qui etait cach^. III, 5, 10- 
Le premier de ces passages, rapprocW du vers X, 46, 9 
d*apres lequel M&tarigvan a engendr^ le feu pour Manu ou 
pour ^homme^ paralt nous montrer dans Bhrigu, en tant 
qu'il proflte de Toeuvre de M&tari§van, un sacriflcateur plac6 
sur laterre. Le second restitueau contraire aux Bhrigus leur 
caractere de personnages celestes, mais pour sugg^rer, par 

1. La meme oeuvre est d^ailleurs attribuee dans ce passage aux Bhrigus. 
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ropposition mSme, I'id^e d*un s^jonr de M&tarifvan snr la 
terre. L 'explication signal^e plus haut comme possible, a 
savoir Tid^e d'une action du feu terrestre sur le feu celeste 
qui vient a son appel, semble se presenter ici d'elle-mfime. 
Cette id^e qui, comme nous le verrons, donne au sacrifice sa 
vraie signification, a pu aussi, dans chacun des mjthes de 
M&tarigvan et des Bhrigus pris isol^ment, contribuer, avec 
la distinction du feu et de celui qui le produit, a la creation 
du personnage con^u comme faisant descendre I'Agni 
celeste. 

Nous avons vu, dans le passage cit^ plus haut int^grale- 
ment, Agastya, VII, 33, 10, d^sign^ ^galement plus loin, 
ibid. 13, par le nom de M^na, descendre du ciel et apporter 
Vasish^ha aux hommes. II joue la un rdle identique a celui 
de M&tarigvan et des Bhrigus apportant le feu. Toutefois 
r^tude de ce troisieme personnage trouvera mieux sa place 
ailleurs. 

Personne n'a contests aux noms ^tudi^s jusqu'a present 
leur caractere de noms propres. II n'en est pas de m£me du 
mot teptj qu'on s'accorde g^neralement a considerer comme 
un simple adjectif, signifiant d'apres son, ^tymologie « plein 
de bonne volont^, zele ». Ce mot pourtant est au moins pris 
substantivement dans un grand nombre de passages, et 
I'usage qui en aurait et^ fait, soit comme adjectif, soit 
comme substantif, dans le sens ^tymologique, aurait consiste 
en tout cas dans une application exclusive aux fonctions 
des sacrificateurs S ou du dieu con^u comme sacrificateur. 
Agni est en eflfetappel^ wpt;. III, 11,2; il Test particuliere- 
ment en tant qu'etabli chez les hommes, I, 60, 4 ; X, 45, 7 ; 
cf. in, 27, 10, et en tant que don des Bhrigus, III, 2,4. II 
semble n^cessaire, ou du moins fort commode, de laisser 
au mot son sens adjectif dans les formules des vers III, 3, 7 
et 8, a z^le parmi les dieux » et a z^l^ parmi les sacrifica- 
teurs, » appliqu^es ^galement a Agni. Mais ces formules 
mSmes, dont on rapprochera celle du versX, 92, 12, « sage 
entre les ugij, » qui peut 6tre aussi rapport^e au feu consi- 
d^r^ comme prStre^, montrent avec quelle facility Agni, en 

• 

1. Sur remploi da mot upt; au vers III, 15, 3, ou> selon M. Grassmann, 
il ezprimerait le d^sir de la richesse, voir ci-apr^s p. 58, note 8. 

2. Elle est remplac^e au vers II, 31, 6, qui n^est presque quMne variante 
du pr^c^dent, par celle de ct louange (objet de la louange) des upf ». Cf. 
Nardoamsa. 
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quality de « z^l^ parmi les z^l^s », ponvait devenir Ugij, chef 
de la race des Ugij. Elles rappellent les titres d'Angiras par 
excellence et de premier Angiras. Quant au pluriel du mot ugij\ 
il ne d^signe pas des prStres quelconquesS mais les premiers 
pr^tres, et mfime des prfitres celestes, qui ont honor^ Agni 
et Font depose chez les hommes, III, 2, 9 ; V, 3, 4 et IV, 6, 
11 ; X, 46, 4; cf. I, 60, 2*. Ces pr^tres se trouvent ainsi 
assimil^s aux Bhrigus, dont pr^cis^ment le nom se ren- 
contre construit parallelement au pluriel n^jah dans le vers 
X, 46, 2 relatif a la decouverte du feu. On pourrait sans 
doute arguer de ce dernier passage que le mot ucij est une 
simple epithete des Bhrigus, bien que rien ne soit plus frequent 
dans le flig-Veda que I'accumulation des noms propres desi- 
gnant des personnages ou des groupes analogues. Mais alors 
cette Epithete, dans beaucoup d'autres passages, designerait 
les Bhrigus a elle seule. Or, c*est ainsi que s'^tablit Tusage 
d'un nouveau nom propre mythologique. Le mot ucij serait 
done au moins un nom propre en voie de formation. Mais je 
crois que cette formation s'est rieliement achev^e, et je le 
crois pour deux raisons. L'une est que les Ugij flgurent aux 
vers I, 189, 7; II, 4, 5; VII, 10, 2, de la m6me maniere que 
tous les noms d'anciens prfitres, comme termes de compa- 
raison *, ce qui semble bien impliquer une personnalite dis- 
tincte. L'autre, selon moi decisive, est Texistence du derive 
aufija. De celui-ci, lors mSme qu'il ne devrait pas 6tre consi- 
d^r^ comme un veritable patronymique dans T application qui 
en est faitea Kakshivat, I, 18, 1 ; cf. I, 112, 11, et a7iiji§van 
X, 99, 11, on peut dire au moins, la ou ilparatt, comme nous 
le verrons, designer le Soma, IV, 21, 6 et 7; VI, 4, 6, auquel 
Kakshivat, /?iji§van et plus generalement le sacrificateur 
aug%ja,ly 119,9; 122,4, peuvent 6tre, ainsi que nous le ver- 
rons aussi, originairement identiques, qu'il implique Tusage 
du simple ugij comme nom propre. On comprend que le 



1. Au vers VII, 10, 5, les Ucij doivent sans doate ^tre distingues, comme 
prdtres celestes, des races qui honorent actuellement Agni dans le sacrifice, 
cf. I, 60, 2, si mSme Temploi du present implique Tactualite pour ces der- 
ni^res. Le rapport des U9ij avec les /{ibhus n'est pas tr^s-clair au vers III, 
60, 1. 

2. Ce Bont eux aussi qui, comme nous le verrons, se sont empar^s les pre- 
miers du Soma, IX, 86, 30. 

3. J^ezplique dans le m^me ordre d'idees le vers III , 15, 3, k Agni : « Fais 
de nous des Upij », c'est-a-dire c Traite-noas comme tu as traite les U^ij. i 
Cf. IV, 2, 15 : a Puissions-nous devenir des Angiras. » 



— 59 - 

Soma pr^par^ ou d^couTert par les Ucij ait Mi ainsi d^si- 
gae , de mfime que le feu allume par Vadhrya§va re§oit, 
nous I'avons vu deja, le nom de V^dhrya^va. On compren- 
drait beaucoup moins bien qu'une derivation de ce genre 
eftt etetir^e del'adjectif t«c»y t<z^l4 », m6me pris substanti- 
vement. 

Entre un mot comme bhrigu et notre mot ttcij il y a 
pourtant cette difference que le second, d'apres son sens 
^tymologique , convenait primitivement aux pr^tres r^els, 
aussi bien qu'a Agni consid^r^ comme pr^tre, tandis que le 
premier n'a pu Mre d'abord qu'une epithete propre au feu. 
n est cependant vraisemblable que la v^g^tation mytholo- 
gique du nom d'tigij a pour racine, comme celle du nom 
d'atharvan\ Tapplication particuliere qui en a ^te faite a 
Agni. 

Le mot dyu me parait avoir, comme le mot tipt)', une va- 
lour essentiellement mythologique. II n'est rest^ usite dans 
la litt^rature post-v^dique que comme nom propre, particu- 
lierement comme nom du flls de PurAravas et d'Urvagt, pri- 
mitivement identique au feu ainsi que son pere lui-meme, et 
h^ros d'une legende a laquelle paraissent faire allusion deja 
deux vers du Rig-Yeda, IV, 2, 18; V, 41, 19 *. Le sens 
etymologique en est clair: distingue seulement par Taccen- 
tuation (comme oxyton) de la forme dyu (paroxyton), syno- 
nyme d'une autre forme plus usitee, dyuh ', a vie » , il etait 
le concret de cet abstrait et signiflait « vivant », Mais dans 
les passages mSmes du /{ig-Veda ou il Iserait possible de 
lui conserver la valeur d'un simple adjectif, T applica- 
tion en est limit^e de fagon a suggerer plut6t Tidee d'une 
valeur appellative. II est employe au feminin dans le 
vers II, 5, 5 parallelement au terme de vaches: mais ces 
vaches sont des fitres mythologiques, identiques aux trois 
soeurs de Th^mistiche suivant, et sans doute aussi aux 
Apsaras qui regoivent la m^me qualification dans la V&jasa- 
neyi-SamhitA, 18, 39, et rappellent 1' Apsaras Urvagt, mere 
d'ilyu. Agni est aussi appele dyu, X, 20, 7 (cf. I. 147, 1 et 
I, 81, 11 reproduit plus loin), et nous verrons qu'il en est 
de m^mede Soma, IX, 67, 8 * et des Somas, IX, 23, 2; 4 ; 64, 

1. Voir plus haut, p. 49. 

2. Voir plus loin le mythe d'Urvagi. 

3. Otte forme se retrouve aussi comme nom du fils de Puriliravas ; mais 
elle subissait sans doute alors le mSme changement d'accentuation. 

4. Dans ce passage le mdme terme est aussi applique 4 Indra. 
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17. Le mSme mot, accompagn^ del'^pithete rdspina « bruj- 
ant? » paratt designer au vers I, 122, 4 le feudes eaux ce- 
lestes, qui Test deja dans le mSme vers par le nom bien connu 
d*Apim Nap&t. II en est de m^me sans doute dans la for- 
mule pary dpa dyoh « autour des eaux d'Aya », I, 178, 1; 

IV, 38, 4. Dans une telle formule notre mot ^quivaut deci- 
dement a un nom propre. D'ailleurs, comme il y a deux 
Agnis, il y a aussi deux ilyus. Le vers X, 5, 6, rappelant 
celui ou il est question du s^jour supreme de la mere A'Ajn, 

V, 43, 14 \ nous entretient du s^jour de Tilyu supreme. En 
revanche, nous voyons par le vers IV, 2, 18 que les urvofih, 
les pri^res des hommes, qui suggerent Tidee de TUrvagt ce- 
leste, fortiflent I'ilyu inferieur. Celui-ci est nomm^ encore 
au vers I, 104, 4 oft le « nombril » de cet Aju inferieur pent 
etre, soit I'ilyu sup^rieur, soit le ciel, premiere patrie d'^iyu. 
L'ilyu compris dans des enumerations de dieux, I, 162, 1 ; 
V, 41, 2*, represente sans doute TAgni celeste, etil pent 
en Stre de m^me de I'ilyu nomm^ dans divers autres pas- 
sages, IV, 23, 8 ; V, 49, 1 et 2; VI, 11, 4, '. On n'en a pas 
moins attach^ a ce nom I'id^e d*un personnage distinct, auquel, 
dans le vers VI, 11,4, Agni est seulement compare. Ce per- 
sonnage d'ailleurs, en mfime temps que d'autres qui repre- 
sentent le feu cache et que nous etudierons plus tard *, joue 
quelquefois un rdle equivoque, I, 53, 10, Val. 5, 2, ou mfime 
d^cidement hostile, H, 14, 7 ; VI, 18, 13; cf. 11, 32, 2. 

Nous ne nous ^tonnerons pas qu'un nom du feu soit deve- 
nu, comme tant d^autres, celui d'un chef de race. Ce qui per- 
met de croire que dans ces expressions « les races d'ilyu » 
II, 4, 2, « les demeures d'Ajn » IV, 2, 12, le mot dyu n'a 
pas le sens abstrait d' « homme, » c'est qu'au vers VIII, 15, 
5, il s'ajoute avec la conjonction « et >» au nomde Manu dont 
on a aussi, sinon ni^, du moins beaucoup trop restreint 
Temploi comme nom propre dans le ffig-Veda: « pour i4yu 
et pour Manu. d 



1. Ou de la M^re et dMju. 

2. II n*y a aiicune raisou d'y rapporter le mot comme ^pithMe an seul 
Aryaman. 

3. La formule socd^oh, I, 174, 6; III, 54, 2; X, 105,4 et 9, que MM. Roth 
et GrassmaDn proposent de resoudre, contre Tautorite du pada-p&/ha, en 
sacd ayoh, ne pourrait-elle pas dtre un reste d^une construction ancienne 
dans laquelle sacd aurait gouverne le genitif, et signifier c( en compagnie de 
IMyu celeste » ? 

4. Kutsa et Atithigva. 
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AjVL est compris dans des Enumerations de noms pro pros 
aux vers X, 49, 5, et V&l. 4, 1, dans le second exemple 
encore avec Manu. Agni est d*ailleurs lui-mdme le premier 
AjM que les dieux ont fait pour Aju, 1, 31, 11. Dans le vers 
1, 96, 2, d'apres lequel Agni a engendrE les races des hommes 
selon I'enseignement et la sagesse antique d'ilyu, il s*agit 
encore d'un autre Aju^ probablement de VAjix celeste dont 
il a &t6 parlE plus haut. 

Je n'entends pas nier que le mot dyu ne puisse aussi dans 
ravant-derniere citation sugg^rer I'id^e de Thomme en g^nE- 
ral, ni que la m^me interpretation ne soit susceptible d'etre 
appliquEe a plusieurs autres passages d'apres lesquels Agni 
a briUe pour Ayn, VII, 4, 3, est diposi en divers lieux pour 
AjMj I, 31, 2, etc. cf. n, 2, 8; V, 7, 6, ou encore k la formule 
gamsam dyoh « objet de la louange d'ilyu », IV, 6, 11 ; V, 
3, 4, qui s'emploie en parlant d'Agni (cf. Nar&camsa). II est 
mSme certain que notre terme designe quelquefois l*homme 
actuel, 1 ,114, 8 ; II, 20, 4; cf.III, 60, 7. Je crois seulement que 
dans tons ses emplois il rappelle auxpoetes vEdiques un my the 
d'Ayu. ancStre de la race humaine, dont le nom est devenu 
celui de tousles hommes. C*est ce qui dans levers I, 31, 11, 
tres-favorable a cette maniere de voir, justiflerait la traduc- 
tion: « Les dieux font fait, 6 Agni, premier ilyupour Ayn d 
ou « pour YAyxi. » Au vers II, 20, 4 aussi, I'expression 
(( AyvL actuel » suggere assez naturellement Tid^e de Tan- 
tique Ay\x, de VAyn chef de la race. 

Les races d'il ju sont aussi designees par le pluriel du mot 
dyUf I, 58, 3, et les Ayus, d'ailleurs toujours* consid^r^s 
dans Faccomplissement de leurs fonctions de sacriflcateurs, 
I, 139, 3, et surtout de prEparateurs du Soma, IX, 15, 
7; 16, 8; 19, 3; 57, 3; 64, 23; 66, 23; 107, 17 (cf. I'Epi- 
thetedeSoma, dyushac), sont, quelquefois au moins, des prS- 
tres actuels ; par exemple, au vers VIII, 3, 8; cf. 16, d'apres 
lequel ils louent Indra « a la maniere ancienne x> . lis semblent 
au contraire, aux vers I, 130, 6; II, 31, 7 ; VIII, 12, 13, des 
pr^tres d*autrefois, et paraissent, au vers I, 117, 25, opposes 
a ceux qui parlent, comme ayant proclame les anciens ex- 
ploits des A9vins. lis sont eux-mSmes une fois, IX, 10, 6, 
expressEment appeles « anciens^ ». Mais la ne se bornent 

1. Mdme au vers VI, 14, 8, le mot vrataih renferme une aUusion suffl- 
sante au culte. 

2. Le verbe n'en est pas moins au present. 
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pas les emplois du mot dyu au pluriel. Les AyuSy quoiqu'ils 
semblent opposes aux dieux dans le vers VIII, 39, 10, cf. 
I, 135, 2 ; III, 59, 9; IX, 62, 20*, et que, dans un passage ou 
ils figurent comme allumant le feu, I, 60, 3 ; cf. X, 7, 5 ; 
46, 8, ils soient appel^s des prMres humains^ sont aussi con- 
gus comme des sacriflcateurs celestes. Nous retrouverons 
les passages relatifs a la preparation du Soma dans le ciel, 
IX, 63, 17 ; 86, 25; cf. 62, 13 et V, 43, 14. Mais nous pou- 
vons citer, des maintenant, le vers IV, 7, 4, d'apres lequel 
les Ayus ont apporte aux differentes races le feu, qualifi^ de 
bhrigavdna comme pour mieux rappeler le mythe des Bhri- 
gus, auxquels ils setrouvent en effet assimilis ici. Les^lyus 
sont done devenus les heros d'un mythe, et leur nom, lors 
mSme qu'il aurait ete des Torigine directement appliqu^ aux 
hommes en general, n' aurait en tout cas pris sa valeur my- 
thologique que par suite de Tapplication qui en avait ete 
faite, non moins directement, a Agni. 

Du reste, la question d'anteriorit^ que soul^vent les deux 
sens des mots designant tant6t la race humaine, tantdt I'an- 
cfitre mythique de cette race, va 6tre discutee dans sa g^ne- 
ralite a propos du nom de Manu. 

Ce nom se rencontre sous les deux formes manu (paroxyton 
ou oxyton) et manus, d*ou sont tires les derives mdnava, ma- 
nushyaj mdnusha, noms ordinaires de la race humaine. Les 
formes simples elles-mfimes peuvent designer Thomme, non 
pas dans la langue sanscrite classique, mais du moins dans le 
^ig-Veda, quoiqu'a mon avis beaucoup plus rarement qu'on ne 
Ta admis jusqu'ici. Mais elles designent aussi, exclusivement 
dans la litterature posterieure, quelquefois du consentement 
general, et, selon moi, de beaucoup le plus souvent dans les 
hymnes, un anc^tre de la race humaine, et le plus celebre 
de tons. Laquelle de ces deux acceptions est anterieure a 
Tautre ? II ne faudrait pas se hater de repondre que le sens 
d' « homme », etant exclusivement v^dique, doit ^tre le plus 
ancien. On s'expliquerait parfaitement en effet dans Thypo- 
these inverse qu'un derive en quelque sorte virtuel, comme 
le simple manu dans le sens de flls de Manu, elit c^de la 



1. Dans ces derniers, il se pourrait aussi quails fussent au contraire con- 
fondus avec eux. Cf. le vers V, 60, 8, oil le pluriel du mot dyu figure 
comme un nom, ou au moins comme une epithete des Maruts, et le 
vers VIII, 3, 7, ou 11 est construit parall^lement aux noms des Rudras et 
des Aibhus. 
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place, dans une langue moiDs libre, aux d^riy^s r^els. La 
question n'est pas davantage tranch^e par la comparaison 
des langues germaniques dont le mot cong^nere, en gothique 
manna « homme », paratt 6tre d'ailleurs un d^riv^. II rd- 
sulte en effet du rapprochement des mythes grecs de Minos 
et de MinyaSy dii a M. Euhn (Herabkunft des Feuers), que les 
Indo-Europ^ens reconnaissaient deja, avant leur separation, 
un ancStre dont le nom ^tait identique ou 4troitement appa- 
rente a celui de Manu, et on comprend tres-bien que les Ger- 
mains aient perdu le nom propre en gardant seulement le 
nom commun derive, tandis que les Grecs, au contraire, ont 
conserve le nom propre^ sans que leur langue presente au- 
cune trace du nom commun. En somme, le nom commun, 
d'apres le t^moignage des langues germaniques, et le nom 
propre, d'apres celui de la mythologie grecque, appartenaient 
aux Indo-Europeens comme aux Arjas vediques. La solution 
cherchee ne pouvant done 6tre fournie par ces rapproche- 
ments, dependra des principes d'apres lesquels on restituera 
rhistoire conjecturale de Tesprit humain a ses origines, ou 
tout au moins de Tidee g^nerale qu'on se fera du diveloppe- 
ment de la mythologie indo-europeenne. 

Or, ceux qui dans les formes ma7iu, manus regardent le 
sens d* « homme » comme le sens primitif , supposent par 
cela m^me que Tidee abstraite de la race s'est transformee 
en ridee concrete d'un individu, auteur de la race. Cette ex- 
plication seduit d'abord par son extrtoe simplicite, mais elle 
pourra aussi mettre en defiance ceux qui croiront avec moi 
que la simplicite en ces matieres, etant tout a fait relative 
au point de vue ou Ton se trouve place, n'existe guere pour 
nous que dans les solutions precongues, ou du moins plus 
conformes a nos propres habitudes de pensee qu'a celles des 
hommes primitifs. Pour nous modernes, c'est encore trop 
dire, pour nous lettres, la principale source d'un courant 
mythologique toujours puissant, etauquel personne ne resiste 
entierement, est la realisation des abstractions. Mais ceux-la 
m^mes qui attribuent une origine semblable au my the de 
Manu con§oivent d'ordinaire dans untout autre esprit la for- 
mation de la mythologie indo-europeenne primitive, ou ce 
my the se trouverait ainsi a peu pres seul de son espece. Leur 
solution pent, il est vrai, etre rattachee au systeme de la 
formation des mythes par la maladie du langage. AprSs 
avoir tire du mot manu i< homme » un derive mdnava signi- 
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flant « flls da manu^ de rhomme », et d^signant pareille- 
ment les hommes, on se serait Iaiss6 prendre an pi^ge tenda 
par cette formule, dont le sens se serait alors transform^ en 
celui de « fils de Manu ». Mais la th^orie de M. Max Miiller 
a laquelle je fais allusion, si elle trouve ses applications 
dans I'alt^ration des mjthes primitifs, parait tout a fait insuf-* 
fisante pour expliquer la formation de ces mjthes eux- 
mSmes. Elle impliquerait d'ailleurs dans le cas present 
Toubli du sens primitif, ou suppose tel, du mot manu, manus, 
qui pr^cis^ment se rencontre, dans le Aig-Veda, a c&t4 des 
emplois du m^me mot comme nom propre. 

Cette coexistence des deux sens est au contraire un argu- 
ment assez fort en faveur de la solution inverse, d*apres la- 
quelle rhomme n'aurait regu le nom de manu qu'en quality de 
fils de Manu. Mais quel aurait ^t^ ce Manu? Car la question 
de Torigine du my the est ainsi seulement recul^e. II sera le- 
gitime d*emprunter la solution nouvelle a I'analogie des 
mythes pr^c^demment ^tudi^s, mjthes v^diques, mais dont 
le principe, a savoir Torigine ign^e de la race humaine, est 
certainement indo-europ^en (Euhn, Herabkunft). Comme 
difif^rents noms du feu sont devenus les noms de differentes 
families sacerdotales, un autre nom du mSme ^l^ment 
serait^ par une application plus g^n^rale, devenu le nom 
de la race humaiue tout entiere. Par son etjmologie que 
nous avons jusquHci passee sous silence, ce nom conyenait 
au feu, au moins aussi bien qu'a Thomme en g^n^ral. Ceux 
qui, crojant que la signification ^tjmologique du mot manu 
a ^te « celui qui pense », en concluraient qu'il etait ainsi 
n^cessairement appelea exprimer I'id^ed'humanite, subiraient 
une illusion du mSme genre que celle que j'ai signal^e plus 
h&ut. En reality, une id^e aussi abstraite que celle d' « animal 
raisonnable », n*a pu £tre con^ue dans une p^riode ant^- 
rieurea la formation du mjthe indo-europeen de Manu. Le 
mot manu ne signifiait pas « celui qui pense », mais « celui 
qui pense bien, le sage, Tavist ». En vertu de ce sens, il pou- 
vait, mais ne devait pas n^cessairement £tre appliqu^ a la 
designation de la race humaine. Je ne veux pas nier d'ailleurs 
qu'il ne I'ait ^t^ en efifet, et penche mSme vers une solution 
mixte analogue a celle que j'ai propos^e d^ja pour le mot dyu. 
Mais j'insiste avant tout sur cette id^e que notre mot a d6, 
non moins directement, designer le feu, comme le sage par 
excellence, et que cette explication est la seule que Tana- 
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logie snggere pour le mjthe de Manu» ancdtre de la race 
humaine. 

J'ajonte que dans le Aig-Veda, et il est temps enfin, en ren- 
trant dans les limites oil nous nous renfermons d*ordinaire, 
de reprendre pied sur ce terrain plus solide, nous avons le 
droit de croirequele terme manu, manuSy quelles qu'en aient 
^t^ les applications primitiyes, n*est employ^ dans le sens 
d'ahomme » que par allusion au mjthe deManu. J*aiditd^ja 
que cette acception m'y semblait beaucoup moins fr^quente 
qu*on ne I'admet g^n^ralement. II est clair que I'opinion de 
Tinterpr^te sur la question d^battue plus haut ne peut man- 
quer d'exercer son influence dans les cas douteux. Mais il me 
sembleque celle de MM.. Roth etGrassmann les a entratn^s 
beaucoup plus loin dans Textension qu'ils ont donn^e aTusage 
du nom commun, et que leur interpretation peut Stre souvent 
combattue par des raisons purement philologiques. 

G'est certeinement Manu qui, d*apres le vers X, 63, 7, asa- 
crifi^ la premiere ofifrande, et qui est nomme avec d'autres 
anciens sacrificateurs comme ayant allum^, X, 69, 3, le 
poete aurait pu dire aussi bien « institue, dhd » Agni. Dds 
lors, pourquoi chercher le sens d'cc homme i> dans le com- 
post manurhitaj et dans la formule « le sacrificateur ^tabli 
par Manu* » ou il entre d' ordinaire, formule appliqu^e i 
Agni, I, 13, 4; 14, 11 ; HI, 2, 15; VI, 16, 9; VIH, 19, 24; 
of. 21, ou le d^signant a elle seule, VUI, 34, 8* ? MSme obser- 
vation pour la formule « sacrificateur de Manu », pareille- 
ment appliqu^e a Agni, II, 18, 2; III, 2, 1 ; 3, 2 ; IV, 6, 11 ; 

V, 3, 4 ; VI, 15, 4 ; VH, 8, 2; cf. I, 128, 1; VIII, 61, 2^ ou 
led^signant, I, 180, 9; VII, 73, 2*. c< Les feux deManu », 

VI, 10, 2; cf. II, 10, 1, rappellent encore le m^memythe, 

1. M. Roth avait voulu reserver ^ la forme manu la valeur de nom propre ; 
mais M. Grassmann a renonce k une distinction que rien ne justifie. Dans 
le cas present^ ce dernier h^site entre les deux sens. M. Roth s'arrdte k 
celui d* c utile k Thomme >. 

2. Sur Tapplication de la mdme 'formule k Pi^ishan, X, 26, 5, Toir la troi- 
si^me par tie. 

3. Ici le mot a une autre accentuation dans la formule mandv adhi qui se 
retrouve aux vers IX, 63, 8; 65, 16 k propos du Soma coulant chez Manu. 
Dans le dernier exemple pourtant, Temploi d*UQ verbe au present semblerait 
exiger Tinterpretation par le nom commim ; mais il y a d*autres exemples 
du present pour le pass^. 

4. Cf. au vers IX, 72, 4, Soma accomplissant le sacrifice de Manus, et 
peut-dtre, IV, 1, 9, et X, 21, 7, oil on pour rait rapporter manushdh. conmie 
g^nitif k yqjnabandhuh et k rituifam, au lieu d'en faire avec M. Grassmann 
un accusatif ou un nominatif pluriel. 

BuoAXftMi, Religion vMique. & 
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ainsi que a les deux sacrificateurs de Manu », Y, 5, 7, 
qu'on prie au vers X, 1 10, 7 d'oflfrir le sacrifice de Manu. 
Le sacrifice actuel est en efifet lui-mSme la ceremonie de 
Manu, III, 26, 2 ; cf. V, 29, 1, aussi bien que I'ancien, VI, 4, 1, 
comme ay ant ^t^ institue par Manu. « Les offrandes du 
prStre Manu » avec lesquelles Agni a autrefois accompli le 
sacrifice, I, 76, 5, conservent encore le mfime nom, I, 36, 
7 ; n, 2, 5; 6, 8; IV, 2, 1; X, 11, 5\ Le lieu oule sacrifice 
est actuellement c^l^bre n*a-t-il pas pu Stre appel^ aussi cede- 
meure deMann)>, VH, 70, 2 ; VIII, 76, 2; X, 110,1 ; cf. 104, 4, 
en souvenir du premier sacrificateur ? L'interpretationparle 
nom propre est en tout cas seule admissible dans la compa- 
raison du sacrifice actuel a celui de Manu, que renferment 
deux des vers dija cit^s, VI, 4, 1 ; I, 76, 5, et qui est couram- 
ment exprim^e par le compose manushvat. Agni est institue 
sacrificateur, I, 44, 11 ; 105, 13 et 14 ; cf. V, 21, 1, et il est 
allume, VIII, 43, 27 par les pr^tres actuels comme il Ta ete 
par Manu; ces prfitresTinvoquent comme Tainvoqu^ Manu, 
Vni, 27, 7, et il accomplit le sacrifice pour eux comme il I'a 
accompli pour Manu, VII, 11, 3; cf. II, 5, 2; III, 17, 2. Au 
nom de Manu s'ajoutent dans les vers I, 31, 17; VIII, 43, 
13, ceux d*autres anciens sacrificateurs, Angiras, Yay^ti, 
Bhrigu*. Ce nom se trouve deux fois sous ses deux formes au 
vers VII, 2, 3 : <c Honorons comme Manu (Manus) Agni qui a ete 
allum^ par Manu. » Le sacrifice de Manu est rappele de m^me 
dans des vers adresses aindra. III, 32, 5; a Indra et Varuna, 
VI, 68, 1 ; aux AQvins, I, 46, 13; X, 61, 15; aux7iibhus,IV, 
34, 3 ; 37, 3, et aux trois dresses des hymnes ilprt, X, 70, 8 ; 
110, 8. La formule manmhvat est remplacee au vers II, 10, 6, 
ipSivmanuvcU. Aux applications de cesdeuxformules, et aux au- 
tres exemples de eomparaison deja cites, il faut ajouter encore 
le vers VIII, 11,2 aux Acvins : « Comme vous avez arrose le 
sacrifice pour Manu, ainsi ^coutez le descendant de Kanva, » 
le vers IX, 96, 124 Soma: « Comme tu t'es purifie pour Manu... 

1. Par une sing^li^re inconsequence M. Grassmann, qui d*ailleurs dans 
tous ces passages prend le mot au sens d*bomme, fait de manushah un no- 
minatif pluriel, non-seulement au vers I, 36, 7, mais au vers II, 2, 6, suivi 
des vers 6 et 8 oii il est oblige d'adopter une autre interpretation (la n6tre) 
pour une formule identique. 

2. M. Roth paralt contester m^me pour ces passages Tinterpretation par 
le nom propre. M. Grassmann partage, d*\me fa^on selon moi tout & fait 
arbitraire, entre les deux sens, les nombreux emplois de la formule wa- 
niLshvat. 
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ainsi purifle-toi (pour nous) » , et enfin le vers 1, 26, 4 : « . . . .Que 
Varuna, Mitra, Aryaman, s'asseoient sur notregazon sacr^, 
comme ils se sont assissur celui de ManuV » Un poete, en 
disaat que ses hymaes sont adress^s k Indra « comme autre- 
fois » , nomme Manu avec Atharvan et Dadhyanc parmi ceux 
qui ont (.< tendu » comme sur un metier cette pri^re qu'il con- 
tinue a tisser, I, 80, 16. C*est par elle que Manu a triomphi 
de son ennemi Viji^ipra, V, 45, 6, et c'est elle qui, selon une 
conception que nous ^tudierons plus tard, est appelee son 
Spouse, I, 167, 3. Cette institution de lapriere par Manu, cf. 
VIII, 52, 1, nous rappelle Tinstitution d'Agni comme sacrifi- 
cateur pdr le mSme personnage. Remarquons a ce propos que 
dans d'autres passages ce sont les dieux, I, 36, 10, c'est 
M^tarigvan, 1, 128, 2; X, 46, 9, c'est K&vyaU§anas, VIII, 23, 
17, qui donnent le feu a Manu ou I'instituent sacrificateur 
pour Manu*. Mais ce n'est pas une raison de contester au 
mot manu sa valeur de nom propre, puisque MsLtarigyan, par 
exemple, apporte ^galement le feu a Bhrigu '. 

Le compost manurhita, dans les deux seuls emplois qui en 
soient faits en dehors de la formule d^ja citee, signifie a des- 
tine, attribue detoute antiquity a Manu ». La preuve en est 
. dans la comparaison du vers 1, 106, 5 : « Nous te demandons, (6 
Brihaspati !) les biens {gam yoh) que tu as attribu^s a Manu » 
avec le vers 1, 114, 2 :« Puissions-nous, 6 Rudra ! obtenir sous 
ta conduite les biens (gam yoh) que Manu notre pere a gagn^s 
par le sacrifice)), cf. II, 33, 13 ; et du vers VI, 70, 2 :« Versez 
chez nous (6 ciel et terre !) la semence qui a ^t^ attribut^e a 
Manu )>, avec le vers VII, 99, 3: « Vous avez 6te (6 ciel et terre !) 
pleinsdetresorsliquides, etc., pour Manu, », cf. VII, 100, 4; I, 
181, 8. L'aurore a aussi brill^ pour Manu, X, 11, 3, et plus 
gin^ralement Manu a ^t^ un prot^g^ des dieux, VII, 91, 1; 
Vin, 27, 4, auxquels il devait ses hommages, VII,35, 15; VIQ, 
30, 2 ; X, 36, 10* ; cf . 1, 189, 7, et qu'il a content^s, X, 63, 1 ; de 



1 . M. Grassmann fait ici de manushah un nominatit pluriel ; mais Pinter- 
pretation « comme des hommes » est bien invraisemblable. 

2. Au vers IV ^ 26, 4 le Soma est pareillement apporte k Manu par 
I'oiseau. 

3. Voir p. 56. Au vers VIII, 30, 3, cette formule adressee aux dieux: 
« Ne nous eloignez pas du cbemin du pere, du chemin de Manu {mdnava) », 
me parait faire allusion egalement au sacrifice, dont le podte craint de ne 
pas observer exactement les rites. Cf. X, 57, 1: c Puissions-nous ne pas 
nous ecarter du chemin, ne pas nous ecarter du sacrifice du Soma. > 

4. Les formes k sens de participe futur passif yqjatra yqfniya ne sont pas 
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Yistina, VI, 49, 13, des Maruts, I, 166, 13. Indra a accompli 
ses diflferents exploits pour Manu, I, 130, 5; 8; 165, 8; 11, 
19,4; 20,7; HI, 34, 4; IV, 28, 1; V, 31, 6; X, 43,4;8; 
49, 9 ; X, 73, 7; cf. X, 76, 3, (pour Manus, I, 52, 8; V, 29, 
3; X, 99, 7 ; 104, 8), dont il a bu le Soma, V, 29, 7*. II n'y a 
aucune raison d'interpr^ter ces formules autrement que celle, 
d^jacit^e, oil la mention simultan^e d'Ayn et deManu comme 
prot^gfe d'lndra, Vin, 15, 5, nous interdit ^videmment de 
faire de manu un nom commun*. De mSme, en tant que fa- 
vori des Agvins, Manu est non-seulement au vers 1, 112, 18 
appel4 un h^ros, mais encore au vers I, 112, 16 compris dans 
une Enumeration avec ^ayu et Atri. Enfin, comme protEgE 
d'Agni, il est rapprochE de Purftravas, I, 31, 4. 

Quelle raison, sinon une opinion pr^con^ue en faveur de 
ranterioritE du sens d'« homme », peut determiner M. Grass- 
mann a introduire ce sens dans les formules telles que « races, 
m, 3, 6, peuples, IV, 37, 1 ; VI, 14, 2 ; Vm, 23, 13, gene- 
rations, VII, 9, 4, de Manu » ? Manu n'est-il pas express^ment 
appeie Manu p^re, manmh pildy 1, 80, 16; 114, 2; 11, 33, 13; 
vm, 52, 1 ; cf. X, 100, 5 ? N'est-il. pas compris dans I'enu- 
meration d^ja cit^e des rishis par lesquels la race humaine se 
rattache a la race divine, I, 139, 9? Par une veritable incon- 
sequence d'ailleurs, M. Grassmann admet aux vers I, 68, 7 
et V&l. I, 8, rinterpretation « descendant de Manu ». Levers 
X, 80, 6 distingue deux anc^tres des races humaines : Manus 
et Nahus'. 

II n'en est pas moins certain que le mot manu ou manus 
d^signe aussi quelquefois Thomme, et Thomme actuel. On 
le rencontre construit non-seulement avec un present, I, 
140, 4 ; m, 57, 4 ; VIU, 22, 6 ; IX, 74, 5 \ ce qui ne serait 
pas toujours une raison decisive, mais avec un present 
accompagne de I'adverbe adya « maintenant », VIII, 27, 21, 

plus incompatibles avec I'id^e du passe que le participe veritable idya par 
exemple au vers I, 1, 2. Les « venerables pour Maiiu» peuvent tr^s-bien hire 
oeui que Mauu a veneres. 

1. Et avec lequel il a et6 vainqueur? I, 130, 9. 

2. Cf. les enumerations des vers Vdl. 3, 1; 4, 1. Je crois que sdmvarani 
designe un personnage distinct de Manu dans le premier, comme vivasvat 
dans le second. II est, en effet, tr^s-invraisembiable que ce dernier mot soit 
employe cette unique fois dans le sens de a fils de Vivasvat >. 

3. Nous reviendrons plus tard sur Nahus. II me parait Evident que les 
deux mots sont a Tablatif singulier, et non au nominatif pluriel comme 
le veut M. Grassmann. 

4. Ct. IX, 65, 16 dej^ cite p. 65, note 3. 
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ou avec nn subjonctif dans le sens de Timp^ratif on dn futur, 
V, 2, 12; X, 62, 11 ; cf. VIH, 27, 14*. II est m^me employ* 
an pluriel, I, 96, 2* et avec un verbe, non-seulement au pre- 
sent, X, 91, 9, mais a la premiere personne, VIII, 18, 22 : 
a Prolongez notre vie, 6 ildityas ! a nous tons, hommes, fills 
delamort^. » On comprend tr^s-bien queles hommes aient 
pris quelquefois le nom de leur pere Manu. Mais peut-Stre 
devrait-on, m6me alors, le traiter comme nn nom propre, 
comme un nom de race qui se trouve Stre d*ailleurs celui de 
rhumanit* tout entiere. A I'appui de cette maniere de voir je 
ne citerai pas le vers X, 66, 12, ou le pluriel manavah paratt 
ne pas mSme designer la race, mais les suppliants assi- 
miles chacun s^par^ment a Manu : « Puissions-nous Hve k 
vos yeux des Manns pour la c^r^monie, (pour Taccomplir 
comme lui. » C'est ainsi qu'au vers X, 62, 8 Thomme auquel 
est promise une nombreuse descendance, et qui doit croltre 
comme une plante, ne regoit sans doute le nom de manu que 
par allusion au pere de tons les hommes. Mais je songe sur- 
tout a I'application qui est faite aux dieux mSmes du pluriel 
manavah^ I, 89, 7 et du pluriel manmhah, X, 63, 6. EUe est 
comment<^e par I'^pithete manu-jdta « n^e de Manu » *gale- 
ment attribute a la race divine, I, 45, 1 *, et par le vers X, 
53, 6, sur lequel nous aliens revenir : « Deviens Manu, 
engendre la race divine. » Le pluriel des formes manu, manus 
ne comporte evidemment, quand il s*applique aux dieux, 
qu'une seule traduction : a fils de Manu ». N'est-ce pas une 
assez bonne raison pour traduire de mSme tant le singulier 
que le pluriel de ces formes, quand il s'applique aux hommes ? 
Les hommes restent d'ailleurs les descendants de Manu par 
excellence, Aussi les races de Manu sont-elles dans le vers III, 
3, 6 oppos^es aux dieux, comme Manu Test lui-mSme au 
vers III, 60, 6 ; X, 104, 8, a moins que le mot manu n'y 
d^signe I'homme en g^n^ral. 

n semble d'ailleurs que le mot m^inu ou manus ^ quand il 
designe une race, s'applique moins a rhumanit* entiSre qu'au 
peuple des i4ryas. C'est du moins I'id^e que suggSrent assez 



1. n est probable aussi que nptre mot signifie c homme » au vers X^ 25 
8, « plus savant que Thomme » (de Soma). 

2. Cf. VIII, 47, 4, f tout Aomme i. 

3. Mrityubandhavahy cf. p. 36, note 1. 

4. Les AibhuB, qui sont en somme assimiUs aux dieux, sont aussi appel^s 
les descendants de Manu, III, 60, 3. 
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natarellement les passages oji ce mot est oppos^, soit comme 
designant la race, soit comme d^signant TancStre, au D&sa, 
n, 20, 6; V, 30, 7 ; VI, 21, 11 ; X, 49, 7 et au Dasyu, 1, 175, 
3 ; VII, 87, 6 ; EX, 92, 5 ; VSl. 2, 8. Ces derniers ,noms en 
efifet,^ comme nous le verrons, ne d^signent pas seulement le 
d^mon, mais aussi I'ennemi humain, et s^opposent dans ce 
sens au mot drya. En tout cas le mot manu^ manus n'est 
jamais appliqu^ a Tennemi^ 

Nous n'avons jusqu'a present produit aucun texte formel a 
I'appui de Tidentification de Manu avec Agni. On peut citer 
cependant dans cet ordre d'id^es le vers X, 63, 6 a Agni : 
(c Deviens Manu, engendre la race divine i>, qui me paratt 
fournir la vraie explication du vers X, 51 , 5, o6 les dieux 
priant, comme nous le verrons, Agni d'accomplir leur sacri- 
fice, lui disent : « Viens en Manu pieux et dispose a sacri- 
fier. » A la verity, dans ces passages, Manu est moins un 
nom du feu que le type du sacrificateur ou du pere * propose 
pour modele a Agni. II n*en est pas moins certain qu'en 
derniere analyse ce type se ramene a Agni lui-m^me. Mais 
Tidentification proposee reste avant tout une inference 
fondee sur Tanalogie des autres ancStres mythiques. Re- 
marquons encore pourtant que Manu est compris au vers IV, 
26, 1 dans Tenumeration des rishis qui sent, avec le soleil, 
des transformations d'un seul et m^me^tre. 



§ III. — RETOUB DU FEU AU CIEL — MTTHES DE L'AUTRE TIE 



Le feu descendu du ciel avec les eaux de la pluie, et in- 
troduit en mSme temps qu'elles dans les plantes, ne reste pas 
a jamais exile de sa patrie celeste. Allume par les hommes 
qui le font sortir du bois des aranis en les agitant Tun dans 
I'autre, il remonte aux regions sup^rieures d*ou il est venu. 
Cette nouvelle id^e est sugg^r^e par Tobservation directe. La 
flamme en eflfet monte, IV, 6, 2; VII, 43, 2', et surtout la 



1. Au vers X, 99, 7, le dsXif mantishe doit dtre construit avee Ukrdhvasdnah 
(se levant pour Manu) et separe de druhvane^ epithbte de argasdndya, cf. II, 
SO, 6, oil se trouve la locution equivalente t^r^fAw bhuvan manushe, 

2. Cf* X, 100, 5 oil le sacrifice, considere comme le principe de toutes 
choses, est identifie k Manu pfere. 

3. Cf. l*application frequente ^ Agni de Tadjectif lirdhva i droit ». 



— 71 — 

fum^e qui se r^pand dans le ciel, VI, 2, 6 ; cf . IV, 6, 2 ; V, 
11,3; VII, 3, 5. Agni court dans le ciel &vec sa fum^e, VI, 
48, 6. II i'envoie en avant, brillante, en tendant vers le ciel 
avec son ^clat resplendissant, X, 45, 7. Les feux pouss^s par 
le vent s'^lancent dans le ciel avec un etendard de fum^e, 
Vni, 43, 4. L'application fr^quente du nom d'Agni, non- 
seulement a T^clair, mais au soleil, rend Equivoques un bon 
nombre de passages * ou TAgni qui monte dans le ciel, III, 2, 
12 ; cf. I, 68, 1, qui s'avance dans le ciel avec des membres 
brillants, I, 141, 8 ; cf. 7, qui atteint les extremit^s du ciel et 
le nuage, X, 20, 4, dont les rayons (ou les flammes) s'Elan- 
cent vers le ciel en se ramifiant, V, 1,1, enfin qui traverse, 
X, 80, 1, ou pEnetre, ibid. 2, les deux mondea, pent 6tre un 
feu celeste aussi bien que le feu du sacrifice. Mais la seconde 
interpretation est seule possible pour « le feu de Divod&sa » 
qui s'Etend sur la terre et s'arr^te sur le plateau du ciel, VIII, 
92, 2. 

C'est surtout quand on y verse ToflFrande que la flarame 
s'Eleve, VII, 16, 3; VIH, 43, 10; cf. VlII, 19, 23, et que la 
fum^e va toucher le ciel, VII, 16, 3. Agni prend en brftlant 
le beurre sacrifiE a une forme droite et dirig^e vers les 
dieux », I, 127, 1. II est d'ailleurs supposi porter Toffrande 
aux dieux, et cette croyance implique Tid^e qu'il atteint en 
eflfet le ciel. A la vEritE, les dieux sont souvent congus comme 
assis sur le gazon du sacrifice, VII, 43, 3 ; VIII, 27, 6 et passim, 
avec Agni lui-mSme, V, 11, 2; 26, 5; VII, 11, 2, qui les y 
amene, III, 14, 2 et les y installe, I, 31, 17; Vffl, 44, 3, 
pour manger I'ofirande, V, 1, 11 ; 4, 4, cf. I, 1, 2; 5 ; 14, 9 ; 
12; III, 6, 6; 9; IV, 2,4; VI, 1, 7; 15, 18; X, 1, 7. Le vers 
I, 76, 3, en priant Agni d'amener Indra, promet a celui-ci 
« ThospitalitE ». Mais cette fagon d'entendre la participation 
des dieux au festin du sacrifice n'est vraisemblablement pas 
primitive. Elle se rencontre dans un m^me vers avec la 
notion inverse, VII, 11, 5 : « Agni, amene les dieux 
pour manger I'ofi'rande ; qu'ils s'enivrent ici, avec Indra a 
leur tfite ; porte ce sacrifice aux dieux dafis le ciel. » Ailleurs 
encore il est dit en propres termes qu'Agni porte les oflFrandes 
dans le ciel, VIII, 63, 3; X, 80, 4, qu'il les porte aux dieux, 
VII, 1, 18; cf. I, 1, 4, qu'il les porte aux dieux dans le 
ciel, X, 98, 11. On pent entendre dans le m^me sens les 

1« Cf. plus hautp. 16. 
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passages ou il est dit simplement qu^il va vers les dieux, 
VII, 39, 1;X, 6, 4;cf.in, I, 17. 

Agni parcourt done dans les deux sens, il remonte, X, 98, 
11, comme il descend, VII, 7, 2* ces chemins qu'il connalt si 
bien, VI, 16, 3, ces chemins des dieux, 1, 72, 7, a I'entree des- 
quelsrestentlesmortelsqui accomplissentle sacrifice, X, 2,3. 
II les parcourt en messager, L 72, 7. II visite en messager 
toutesles demeures, IV, 1, 8. II sert de messager entre les 
deux mondes. III, 3, 2 ; IV, 7, 8; VII, 2, 3; cf. IH, 5, 9 ; 6, 5, 
entre les deux races, IV, 2, 2; cf. VI, 15, 9, entre les deux 
assemblees, VIII, 39, 1, ou comme le dit en propres termes le 
vers, IV, 2, 3^ entre les dieux et les hommes. Messager des 
dieux *, VI, 15, 9, il est apparemment congu comme descen- 
dant sur la terre. Messager antique de Vivasvat, VIII, 39, 3, 
il revolt Tepithete deja cit^e bhvigavdna au vers, IV, 7, 4 qui 
le represente apporti par les ilyus, remplagant la les Bhrigus, 
aux differentes races. Mais il se charge aussi et surtout des 
messages de Thomme, IV, 9, 6 ; X, 70, 3, qui les lui confie, 
parce qu'il connalt le sejour mysterieux du ciel, IV, 7, 8; 8, 2; 
4. Car il doit y aller chercher les dieux pour les amener au 
sacrifice, IV, 8, 2 ; 4; cf. I, 12, 3 et 4, en sorte quel'idee de 
la descente des dieux sur la terre n'exclut pas celle d'une 
ascension pr^alable d'Agni. Si d'ailleurs la descente d'Agni 
sur legazon du sacrifice, et en compagnie des dieux, est pure- 
ment imaginaire et suppose mSme la conception d'un Agni 
distinct du feu materiel ', Tidee de Tascension repose au 
contraire, comme nous Favonsremarqu^, surune observation 
reelle. Aux vers deja cit^s comme formulant cette obser- 
vation nous ajouterons les suivants, ou Agni revolt en mSme 
temps son titre de messager qui y garde ainsi un sens natu- 
raliste, VII, 3, 3 : a A peine es-tu n^*, 6 puissant Agni, 
qu'en s'allumant, tes flammes immortelles s'^levent; ta fum^e 
brillante monte vers le ciel ; tu vas, 6 Agni, trouver les dieux 
en quality de messager » ; I, 36, 3 : « Nous te choisissons 
pour messager et pour sacrificateur, toi qui connais tout ; tu 

1. Ne serait-ce pas k ce double voyage que ferait aUusion la formule 
udvaio nivato ydti: a il part de la montagne et de la vallee, » III, 2, 10 ; X, 
142, 42. Cf. X, 142, 2: f Le penchant de la montagne, 6 Agni, est le lieu 
de ta naissance. » 

2. Le vent, dont nous signalerons les rapports avec Agni, ^ mesure que 
Toccasion s^en presentera, est aussi appele le messager des dieux, X, 137,3. 

3. Cf. p. 30. 

4. Cf. 1, 12, 3; IV, 7, 9. 



— 73 — 

es grand, et tes rayons qui s'^cartent vont toucher le 
oiel*. » 

Nous ne retenons, quant a present, que ce fait d'un mouve- 
ment du feu dans la direction du ciel, fait r^el quoique exa- 
ger^ par I'idee que le feu continue a s'elever eflFectivement 
dans I'espace ou sa fumee ra se perdre. Nous laissons de c6t^, 
pour rentrer dans lesujet particulier de cette premiere partie, 
les rapports d'Agni avec les dieux, et nous nous contentons 
d'avoir constats son retour, comme ^l^ment materiel, au s6- 
jour d'ouil ^tait venu. Descendu sur la terre, il avait d'abord 
^t^ cach^ dans les plantes ; mais il s'^tait ensuite manifest^ 
sous la forme du feu terrestre. Remont^ au ciel ou il s'etait 
d'abord dissip^ en fum^e, ne devait-il plus y reparaltre ? II 
semble a ;>non que les 4ryas, s'ils se sont pos^ la question, 
n'ont pu la r^soudre qu'en admettant, d*apres Tanalogie de 
ce qui se passait sur la terre, qu'Agni retourn^ dans son pre- 
mier sejour, s'y manifestait de nouveau, et s'y manifestait 
sous la forme d'un des deux feux celestes, de T^clair ou du 
soleil. On ne devra pas s'etonner de ne pas rencontrer de 
preuves formelles de cette conception pour I'eclair, ordinai- 
rement d^signe par le mSme nom que le feu du sacrifice, et 
ne pouvant par suite figurer dans une formule analogue a 
celle que nous aliens citer pour le soleil. Cette formule, con- 
statant I'union d'Agni avec le soleil ou avec les rayons du 
soleil, V, 4, 4 {yatamdno ragmibhih suryasya^), pourrait, 
il est vrai, comme les passages ou Agni est repr^sent^ pre- 
nant sa forme superieure, I, 95, 8, et devenantla plus ^lev^e 
des lumieres, III, 5, 10, ou il est pri^ de devenir I'oBil de 
la grande loi, X, 8, 5, faire allusion d*une faQon g^n^rale a 
I'element du feu, toujours subsistant dans I'univers ind^pen- 
damment des formes diverses qu'il prend tour . a tour. Elle 
semble pourtant en certains cas express^ment appliqu^e au 
feu du sacrifice. Non-seulement il est dit au vers I, 98, 1 
d'Agni, qualifi^, il est vrai, de vaigvdnara, que « N^ d'tci, il 
contemple tout ce monde et va avec le soleil », mais on lit 
au vers V, 37, 1 qu'Agni, « honore de sacrifices, convert 



1. Cf. TappUcatioQ assez frequente de Tdpith^te divi-^rig c qui touche le 
ciel •, soit au feu, soit au sacrifice iui-mdme. (Gr. Wdrt. s. t.) 

2. Propr^ment c faisant e£fort, allant avec les rayoas du soleil ». L*idee 
d'union est, selon moi, exprimee par rinstrumental seul, etnon par laracine 
yat elle-mdme comme Tentendent MM. Roth et Grassmana. Cf. Quatri^me 
partie, ch. II, section V. 
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de benrre, se r^unit^ k la lumi^re da soleil. i» Voici enfin 
un passage qui semble tout a fait decisif, VII, 2, 1 : « Accepte 
aujourd*hui notre btlche, d Agni ; hrille bien hant, lan^ant ta 
fumee sacr^e; touche de tes colonnes (de fum^e)'le plateau 
du ciel; reunis-toi^ aux rayons du soleil. » 

Le mjthe que les citations pr^c^dentes nous montrent au 
moins en germe est, d'ailleurs, impliqu^ par celui du s^jour 
des morts dans le soleil oi!l ils n*ont pu Stre port^s que par le 
feu mSme qui les a brtll^s. Les croyances relatives aux 
morts, auxquelles nous tpuchons ici pour la premiere fois, 
sent ^troitement rattach^es aux mythes du feu, comme celles 
qui concement Torigine de la race humaine. EUes sont avec 
le mythe particulier de Tascension du feu a peu pres dans le 
mSme rapport que ces dernieres avec celui de la descente 
du mdme Element. Le moment est done venu de les examiner 
dans leur ensemble. 

Les ilryas v^diques croyaient a une autre vie apres la 
mort, et plagaient dans le ciel le theatre de cette nouvelle 
existence qu'ils appelaient mSrae « immortalite ». Un poete 
fait cette priere aux A§vins, X, 40, 11 : « Puissions-nous, 
6 A^vins, arriver a la demeure du taureau a la semence abon- 
dante et qui aime les vaches ! Voila ce que nous desirous. » 
II reprend au vers suivant la mSme pens^e en remplacant par 
un nom propre la figure mythologique du taureau celeste : 
« Puissions-nous atteindre la demeure d'Aryaman! » Une 
formule analogue est encore adress^e a deux divinites in- 
nomm^es qui pourraient ^tre egalement les Agvins, 1, 154, 6: 
« Nous desirous aller dans vos demeures, la ou sont les va- 
ches agiles aux comes nombreuses * ; c'est la-haut que res- 
plendit le s^jour suprfime du mILle qui parcourt de larges 
routes (Vishnu). » On lit deja au vers precedent : « Puisse- 
je atteindre le sejour aime ou se r^jouissent les hommes 
pieux ! » D'apres le vers I, 164, 23, Timmortalite a ^te le 
partage de ceux qui ont connu la parole sacr^e. « Puiss^je, » 
dit encore Tauteur du vers VII, 59, 12, « comme un fruit 



1. Ici le prefixe sam donne sans contredit k la raciDe yat le sens de c se 



I reunir ». 



i 2. Cf. IV, '6, 2. 

! 3. C^est ici la racine tan qui prend avec le prefixe sam le sens de c se 

reunir. i 
4. Les nombreuses vaches celestes. Voir Revue criHque^ 1875, II, p. 371, 
i note 1. 
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de sa tige, 6tre d^tach^ de la mort, mais non de rimmortalit^ !» 
L 'immortality ^ est encore promise k ceux qui donnent anx 
prfitres une riche dakshind*, I, 125, 6; X, 107, 2; d'apr^s 
le vers I, 125, 5, celui qui donne s'^l^ve au sommet du 
ciel (cf. X, 107, 2)j il va chez les dieux *. 

On objectera peut-Stre que ces textes sent pour la plupart 
emprunt^s a des hymmes qui peuvent passer pour relative- 
ment modernes, ou a des vers qu'il y a quelque raison de 
considerer comme interpol^s. Mais on aurait tort en tout cas 
de mettre en doute Tantiquit^ chez les i4ryas de la croyance 
a rimmortalite. 

Je n'entends pas dire que cette croyance ait eu dSs Torigine 
le caractere moral impliqu^ en une certaine mesure par nos 
citations, ou Timmortalit^ est demand^e aux dieux comme 
une faveur ou une recompense. Encore moins peut-il 6tre 
question de la comparer, mSme sous cette forme, au dogme 
spiritualiste de Timmortalit^ de I'kme. D'une part en effet, 
r&me, mSme sipar^e du corps, restait materieUe. G'etait le 
souffle, dtman, ^xi^ animus, qui aprds la mort retournait 
dans Tatmosphere a laquelle il avait ^te emprunte, ou, selon 
Fexpression du vers X, 16, 3, allait « dans le vent». D'autre 
part, et quoique la notion du souffle mSl^ aux vents ait pu 
fournir certains details au mythe du s^jour des morts dans 
le ciel, r&me s^par^e du corps n'a pas ^te I'unique, ni mSme 
le principal objet des croyances anciennes relatives a I'autre 
vie. 

La dispersion du souffle dans I'espace a pu, il est vrai, 
fournir le germe mythologique de la doctrine qui a ^te for- 



1. Ainsi qu^une longue vie. II ne faut pas s*etonner de trouver la mdntion 
de ce dernier bien apr^s celle de l*immorta]ite dans des Enumerations oil 
Ton attendrait une gradation. D*une part en effet la continuite de la grada- 
tion est souvent negligee par les pontes vediques. De i*autre on peat douter 
que la longue vie actuelle ait ete pour eux un bien moins precieux que rim- 
mortalite future. 

2. Salaire du sacrifice. Voir plus bas. 

3. Tel autre passage d'apr^s lequel le bientaiteur du ptStre c a atteint le 
ciel », VIII, 6, 48, pourrait k la rigueur s'entendre en ce sens quMl s^est 
rendu glorieoz aux yeux des dieux, VIII , 54, 12, que sa gloire s'est Elevee 
jusqu^au ciel, cf. V, 35, 8. Cependant la formule a lis se sont acquis de la 
gloire parmi les dieux » au vers X, 155, 5, semble bien s^appliquer k la 
oonqudte de rimmortalite. La chose parait certaine pour la formule analo* 
gue c lis se sont acquis de la gloire dans le ciel i, au yers I, 73, 7, d'apr^s 
le contexte de Thymne et de tons ceux de la m^me sErie. Mais il ne saurait 
y avoir de doute en aucun cas sur la portee des citations faites dans le texte. 
J*ai reserve Tallusion det vers 1, 125, 6 ; X , 107, 2 au s^jour dans le soleil. 
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miil^e plus tard chez les Hindous dans le systeme Ved&nta^ 
et d'apr^s laquelle rhomme doit flnir par s'absorber dans 
rfitre unique. Dans le ifig-Veda mfime, Thymme X, 58, dont 
le sujet est revocation de Vkme d'un mort qu'on veut rap- 
peler alavie, cette kme, conguedejad'ailleurs commemoins 
materielle sous le nom de manah, parait £tre repandue dans 
Tunivers, dont toutes les parties sont successivement ^nu- 
m^rees. Mais cette conception reste Isolde dans le recueil 
des hjniHies, aussi bien que celle d'une dispersion des organes 
restitu^s aux Elements d'ou ils tirent leur origine, Toeil par 
exemple allant « dans le soleil », comme Ykme dans le vent, 
X, 16, 3. L'individualite qu'elle supprime a ^te a Torigine, 
et est encore dans le /{ig-Veda un attribut essentiel de 
la vie nouvelle des morts. Disons mieux : elle etait I'attribut 
sans lequel des hommes primitifs ne pouvaient concevoir la 
vie. Sans doute ces mSmes hommes pouvaient continuer a 
attribuer au souffle s^pare du corps une individualite de 
mSme sorte que celle qu'ils attribuaient en general aux sim- 
ples phenomenes, sauf a laisser cette id^e se completer par 
Fanthropomorphisme : Texistence celeste des morts aurait 
eu ainsi la mSme origine mythologique que celle des dieux. 
Mais il n'en est pas moins certain, comme on le verra tout 
al'heure, que le corps r^el, que le cadavre ajou^un r61e, 
et m^me un r61e predominant dans la formation des mjthes 
dont nous entreprenons I'^tude. 

D'ailleurs la conception anthropomorphique du souffle, aussi 
bien que Tid^e de la conservation ou de la reproduction du 
corps reel, nous ramSne toujours a la notion d'une existence 
materielle, corporelle. C'est sous cette forme que le mythe 
de I'autre vie doit ^tre consider^, non-seulement comme 
v^dique, mais comme indo-europ^en. On pent mfime 6tre sftr a 
I'avance de le retrouver sous une forme analogue chez tous les 
peuples primitifs. En effet, independamment des causes mora- 
les, telles que I'horreur inspir^e a Thomme par Tid^e de la 
destruction, une cause physique a dA des I'origine I'empficher 
d'attribuer a la mort un pareil efi'et. II lui a fallu atteindre 
un certain degre de culture pour se rendre compte de ses 
songes autrement que par la r^alit^ exterieure des images 
qui lui apparaissaient. Or, il voyait les morts en songe. La 
question pour lui n'etait done pas de savoir si les morts vi- 
vaient d'une vie nouvelle, sous une forme semblable a celle 
qif ils avaient eue sur la terre, mais de determiner le s^jour 
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oil s'^conlait cette vie, et d'ou ils sortaient, d'oii ils revenaieni 
de temps a autre pour se montrer aux yivants. Sur oe point 
mSme, il n*ayait pas & chercher bien loin une solution natu- 
rellement suggeree par le mode de fun^railles en usage. 

Les IndO'Europ^ens ont dii commencer, comme tons les 
peaples, par enterrer leurs morts. Dans lap^riode v^dique, 
rinhumation pure et simple ^tait encore pratiqu^e concur- 
remment avec Tincineration. Ainsi le vers X, 15, 14 distingue 
des ancStres « brftl^s par le feu » et d'autres qui n*ont pas 
^t^ brtll^s. La cer^monie fun^bre d^crite dans Thymme X, 18 
est une inhumation, comme le prouvent les vers 10-13 : 
« 10. Penetre sous cette terre, notre m^re, sous cette terre 
Taste et bienfaisante ; douce comme la laine pour celui qui a 
donne la dakshind, que cette jeune (mdre) te protege (et 
te tienne loin) du sein de Nirriti (la destruction). — 11. 
Reste soulev^e, 6 terre, ne Tecrase pas ; sois-lui d*un abord, 
d'un accds facile; couvre-le, 6 terre, comme une mSre 
cou\re son fils du bord de son vfitement. — 12. Que la terre 
reste soulevee; que mille pieux la soutiennent; que ces de- 
meures soient pour lui degouttantes de beurre ; qu*elles le 
protigent toujours ici. — 13. J'eleve la terre en voAte au- 
dessus detoi; puisse-je, en d^posant cette motte d'argile, 
ne pas te blesser ! . . . » 

Ce morceau n'est pas int^ressant seulement parce qu'il 
t^moigne de la pratique de Tinhumation dans la p^riode v^- 
dique. II Test aussi par Taperju qu'il nous ouvre sur la vie 
des morts dans la tombe. On doit en eflFet y voir autre chose 
que Texpression de ces sentiments de tendre respect dont 
nous entourons aujourd'hui encore les restes de nos morts, 
sentiments qui d*ailleurs, s'ils ont leur racine indestructible 
au fond du coeur humain, se manifestent souvent, il faut bien 
le reconnaltre, par des actes qui n*avaient leur raison d'etre 
que dans les mythes du pass^. Notre poete entre dans des 
details qu'il est difficile de prendre autrement qu'au sens 
propre, et en demandant que la tombe soit, selon une ex- 
pression familiere aux hymmes, « d^gouttante de beurre », 
c*est-a-dire distille une nourriture abondante; il professe 
assez clairement la croyance a une vie r^elle du mort sous 
la terre, ou tout au moins adopte une formule de langage 
qui avait ete I'expression directe de cette croyance. 

II ^tait nature! en effct que les Indo-Europeens, quand ils 
chercherent a determiner le sejour ou s'^coulait la vie nou- 
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velle de leurs morta, ne le distinguassent pas d'abord de la 
tombe m^me oii ils les d^posaient. C*est ainsi, du reste, que 
s'expliquent un grand nombre de rites, conserves plus ou 
moins longtemps, plus ou moins fidelement, par les divers 
peuples de la race, et dont les uns etaient inoffensifs, comme 
r usage de placer sur la tombe des mets destines au mort, ou 
d'eDterrer avec lui ses armes et ses parures; tandis que les 
autres, complement n^cessaire a Torigine des premiers, 
co&taient la vie, non-seulement au cheval de bataille, mais 
aux serviteurs et a T^pouse elle-mSme S aui ne devaient 
pas manquer a leur mattre dans sa vie nouvelle. 

Quand le mode de funerailles fut chang^, les rites *dont 11 
vient d'etre parle subirent une modification analogue. Au 
lieu d'enterrer avec le mort les objets et les Stres qui devaient 
rester a sa disposition, on les briila avec lui. De mSme, au 
lieu de porter des mets ou de verser des libations sur sa 
tombe, on confia au feu les aliments qui lui Etaient destines. 
La ou s'est conserve pour les cendres, r^sidu de la crema- 
tion, Tusage de libations primitivement institutes pour les 
cadavres inhumes, et qui n'avaient de sens que pour eux, il 
ne faut voir qu'un exemple de la longevite des rites, sur- 
vivant non-seulement aux idees, mais aux pratiques aux- 
quelles ils etaient appropries. Chez les ilryas vediques, c'est 
le feu qui porte aux morts leur nourriture, non pas un feu 
quelconque, mais le feu qui les a briiles, le feu mangeur de 
chair, kravyddy express^ment distingu^ d'ailleurs du feu qui 
porte Toffrande aux dieux, X, 16, 9-12 *. C'est qu'alors le 
mort n*est plus la ou est rest^e sa cendre, c'est-a-dire sur 
laterre; il est dans les regions sup^rieures ou s'est elevee 
la fumee du btlcher, et en effet nous avons releve deja dans 
les hymmes vediques des traces de la croyance a une vie 
nouvelle dans le ciel. 

Que cette croyance se rattach&t reellement dans I'esprit 



1. L^hymne y^dique auquel a ^te emprunte le dernier passage cite, men- 
Uonne parmi les assistants la veuve, qu*il invite k laisser \k le mort pour 
rentrer dans le monde des vivants^ X, 18, 8. Mais de ce que le sacrifice de 
la veuve, remis plus tard en honneur, aurait ete condamne par les Atj9A 
vediques comme une coutume barbare, il ne suivrait pas que cette coutume 
ne p\)Lt dtre neanmoins tr^s-ancienne. D'apr^s le m^me hymne d^ailleurs, 
Tare du mort lui est egalement repris (v. 9). 

2. Le chemin des p^res, X, 2, 7, ou de la mort, X, 18, t, est aussi distin- 
gue du chemin des dieux. L*offrande aux morts est d*ail!eurs, comme Tof- 
t'rande aux, dieux, elevte par Agoi iusqu^au sejour supreme, X, 16, 10. 
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des ilryas a la pratique de la cr^mation» c*est ce qui ne 
parait pas pouvoir Stre conteste. Le fait de la reunion du 
souffle a Tatmosphere n*avait pu prevaloir sur le fait, beau- 
coup plus sensible, de Tinhumation, et empScher, soit les 
Indo-Europ^ens leurs p^res, soit eux-mdmes, de placer sous 
laterrele s^jour des morts. On comprendrait sans doute 
que de deux ordres d'idees differents fussent n^es deux 
croyances logiquement incompatibles, lesquelles auraient pu 
n^anmoins, apres avoir et^ profess^es peut-^trepardes tribus 
ou des families diSerentes, Stre recueillies ensemble, comme 
tant d'autres notions contradictoires, dans le tresor mytho- 
logique de la race. Je ne crois pas pourtant qu'on puisse 
voir dans le vers X, 15, 14, pla9ant dans le ciel les peres 
c< non brM^s par le feu » aussi bien que ceux qui ont it& 
briil^s, ou selon Texpression du vers 11 « goiit^s par lui », 
la preuve certaine que le mythe du sejour des morts dans le 
ciel ait euune origine ind^pendante dumode de fun^railles en 
usage. Sll faut admettre-en effet que les rites anciens survi- 
vent souvent, comme nous Tavons remarqu^ tout a Theure, 
aux mythes' qui leur ont donn^ naissance, il n'est pas moins 
vraisemblable que les croyances fondles sur des pratiques 
nouvelles se soient 6tendues et geaeralisees en d^pit de la 
conservation, dans telle ou telle tribu ou famille, des pra- 
tiques anciennes. Quoi qu'il en soit, Tusage de la cremation 
a dii tout au moins, en mettant d'accord les inferences tiroes 
du traitement des corps dans les funerailles et celles 
auxquelles avait pu donner lieu d^ja le depart de T&me, con- 
tribuer singulierement a fixer le mythe en question. 

Ala derniere citation nous pouvons, d'ailleurs, en opposer 
une autre qui paratt en tout cas s*accorder mieux avec 
Tensemble de la religion vedique, et avec Timportance tout 
a fait pr^dominante du rdle joue par le feu dans cette reli- 
gion. II est dit au vers IX, 83, 1, avec une allusion aux 
sacrifices celestes dont il sera parle plus loin, que le tamis, 
qui d^apres le vers suivant est tendu dans le ciel, ne pent 
6tre atteint par celui dont le corps n'a pas et6 a chauffe », 
qui est « cru », et que ceux qui ont ete « cuits x> Tatteignent 
seuls. 

Le commentaire des expressions bizarres employees dans 
ce passage se trouve au premier vers de Thymne X, 16, tout 
le long duquel les fonctions de psychopompe sont d'ailleurs 
expressement attribuees au feu, et qui fournit ainsi de nou- 
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yeaux et d^cisifs argaments a Tappui de la liaison reconnue 
entre le mode de funerailles et les mythes relatifs au s^jour 
des morts ^ : « Ne le d^truis pas, d Agni, en le brftlant (md 
vi dahah); que ta flamme n'en fasse pas sa proie {mdbhi 
pocah) ; n'endommage ni sa peau, ni son corps ; quand tu 
I'auras cuit^ 6 J&tavedas, alors transmets-le aux peres. » 
Le vers 4 du mdme hjmne n*est pas moins significatif : aLe 
bouc ' est ta part ; quant a lui/^chauffe-le avec ta chaleur ; 
que ta flamme, que ton ardeur rechauffe ; avec celles de tes 
formes qui sent propices, 6 Jitavedas, conduis-le au monde 
des pieux. » Le bouc dont il s*agit ici est I'animal qui, 
selon I'expression caract^ristique d'un rituel fun^raire {k^vor 
Idyana-grihya-sAtraf 4, 2), est appel6 la « couverture » du 
mort, et qui peut ^tre, d'apres le m^me rituel, une vache ou 
une ch^yre lanustarantm gam ajdm). Comme on attribue, 
ainsi que nous le yerrons, au feu de Tautel une part des 
o£frandes qu'il doit transmettre aux dieux, on abandonne 
le bouc au feu du biicher pour qu'il respecte le corps de 
rhomme ^galement confie asesflammes. II faut encore citer 
danslemdmeordrcd'id^esleyers?, adress^, non plus a Agni, 
mais au mort lui-mSme : « C^est ta defense centre le feu ; 
enyeloppe-toi des yaches; couyre-toi degraisse'; que le (dieu) 
hardi, fr^missant de joie, en te saisissant, ne t'embrasse pas 
yiolemment et ne te brMe pas^ ! » II est possible d*ailleurs 



1. Get hymne est pourtant celui auquel nous avons empmnte plus haut ce 
passage : c Que roeii aiUe dans le soleil, VAme dans le venti (v. 3). Mais ii 
ne faut pas demander aux pontes vediques trop de consequence dans Tusage 
qu*ils font de formules prorenaat sans doute de sources diverses et intro- 
duites pdle-mdle dans un mdme hymne, peut-^tre d'ailleurs dhs sa premiere 
redaction, et dans des termes propres ^ son auteur. Une foule d'hymnes 
donnent lieu ^ des observations analogues, et cefaiti^stla meilleure justifica- 
tion de la methode suivie dans tout le livre, du parti que j*y ai pris de 
suivre les traces d'une mdme idee k travers le recueii entier du ilig- 
Veda, sans chercher a mettre tel ou tel po^te d'accord avec lui-mdme. 

2. Le mot q/a signifie « bouc • et « non nd • ; en le prenant dans le 
second sens on devrait traduire : c II y a une partie (du corps) qui n'est pas 
nee (qui est eternelle) ; echauffe-la, etc. • Je suis TinterpretationdeMM. Roth 
et Grassmann. EUe me semble suffisamment justifiee par sa concordance 
avec le rite.' Nous retrouverons le bouc dans le sacrifice du cheval. Remar- 
quons d. ce propos que les recommandations faites k Agni en faveur du 
mort lui seront faites egalement en faveur du cheval^ qui doit arriver intact 
chez les dieux. 

3. L'idee de graisse est exprimde dans le texte par deux termes k peu 
pr^s synonymes. 

4. Le podte demande mdme ^ Agni^ non-seulement de ne pas endommager 
le corps, mais de guerir les blessures que peuvent lui avoir faites certains 
animaux, X, 16, 6. Une pri^re analogue lui est adress^e dans le sacrifice du 
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que la graisse et les a vaches » dont il s*agit id ne soient 
autre chose que le beurre vers^ dans le feu, ou celui dont 
on bourre le cadavre {Agvaldyana-grihya-sutra, 4, 1,) et 
qui doit s*y r^pandre ^galement. Ce serait une nouvelie 
analogie du transport du mort avec le transport de Toffrande, 
consideree, ainsi que nous le verrons, comme enveloppee 
dans les libations de beurre qui sent la part d'Agni. 

Cette assimilation du mort a Toffrande, d'aiUeurs formelle- 
ment exprimee au vers 5 par le terme dhuta « sacrifie », 
applique au mort, nous fait bien comprendre le sens des 
ceremonies de la cremation dans le Aig-Veda, le lien qui les 
rattache au mythe de Timmortalite dans le ciel, et enfin la 
portee de ce mythe lui-mSme, Quoique r^duit en fumie, le 
corps du mort subsiste comme roflfrande reservee aux dieux. 
Comme elle encore, il est transport^ dans le ciel par Agni qui 
recoit pour cette raisonV efithet^ kravyorvdhana « porteur de 
chair », X, 16, 11, correspondant a celle de havya-vdliana 
« porteur d'ofFrande » (Gr. s. t?.), et plus conforme a la 
conception qui nous occupe que celle, citee plus haut, de kra^^ 
vydd « mangeur de chair ». 

Enfin, c*est naturellement ce mSme corps qui est appele 
dans le ciel a une yie nouvelie. II est presque inutile de faire 
rema^rquer combien la concordance des rites funeraires et 
des rites religieux proprement dits, et la conformity des 
croyances attachees aux uns et aux autres, durent contribuer 
a generaliser les deux ordres de rites et a affermir les deux 
ordres de croyances. Les rites funeraires en particulier durent 
s'imposer sous leur forme nouvelie a la grande majority des 
families, et Tattribution aux morts d'un sejour celeste put 
^tre etendue, comme nous I'avons suppose plus haut, mSme 
a ceux des families qui restaient obstinement fideles a la 
pratique de Tinhumation. 

La conformite des croyances relatives aux morts et des 
croyances religieuses proprement dites,ne porte pas d'ailleurs 
uniquement sur le fait materiel du transport des oflfrandes et 
du transport des corps dans le ciel. L'origine de I'homme 
etait rapport^e au ciel d*ou ^tait descoDdu Agni, le premier 

cheval. — On pourrait croire encore qu*au vers 8 la coupe qu'Agni ne doit 
pas detraire est le mort lui-mSme qui, dans sa vie, est devenu une coupe de 
Soma en buvant ce breuvage sacre, cf. 6 ; mais il est possible aussi que le 
po^te ait en vue les ustensiles brules avec leur possesseur, que celui*cidoit 
retronver intacts dans sa vie nouvelie. 

hEKGiiG^^i Religion v^dique. 6 
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ancetre dela race. Quel sejour pouvait done, mieux que cette 
mere-patrie, lui oonvenir apr^s la mort? Mais aussi qui 
pouvait Fy introduire, si ce n'est ee mdme Agni qui remonte 
au ciel comme il en est desoendu ? A quel guide plus sAr 
confier le mort qu'i TeWment dont 11 ^tait issu et auquel 
on ne pouvait craindre de le rendre ? 

II nous a suffl de prendre pied sup le terrain solide du 
Mg-Veda, et surtout de toucher au sujet principal de ce livi^e, 
c'est^a-dire au culte du feu, pour voir aus8it6t s'^claircir et 
se fixer des notions qui restent plus obscures ou plus flottantes 
dans la mythologie et dans les rites des autres peuples indo^ 
europ4ens. Si d'ailleurs Fensemble des mythes du feu nous 
permet de preciser les croyances relatives a Tautre vie, 
celles-ci peuvent a leur tour servir a eonflrmer tel de oes 
mythes qui aurait paru insufflsamment etabli. Et en effet, 
oomme je Tavais annopo^, elles fournissent un argument a 
Tappui du mythe de la reunion d*Agni au soleil. 

Le soleil est expressement assign^ pour demeure aux 
morts. J'avais r^servA ce trait dans un vers deja citd, X, 107, 
2, que je traduirai maintenant en entier : « Ceux qui opt 
donne la dakshii^d se sont elev^s dans le ciel ; ceux q^ ont 
donne des ehevaux sont avec le soleil ; ceux qui ont donn^ 
de Tor ont en partage rimmortalit^ ; ceux qui ont doqn^ des 
vdtements, 6 Soma, prolongent leur vie. n II faut sans doute 
entendre da mSme cette formule du vers I, 125, 6 : « A 
ceux qui donnent la dakshin^ appartiennent les soleils dans 
le ciel. » En tout cas le texte suivant, I, 109, 7, est parfai- 
tement clair : « Voila ces rayons du soMl auxquels se sont 
reunis nos peres. » Ces pSres sont, comme nous le verrons, 
devenus lea gardiens du soleil, X,* 154, 5, etce sont eux qui 
donnent la lumiere, X, 107, 1. Le second h^miatiche du vers 
I, 115, 2, rapproche du vers I, 154, 5 deja cit^, paralt Wen 
se rapporter aux hommes pieux qui vivent dans le soleil. 
LUdee du soleil etait sugg^r^e dans ee m^me vers I, 154, 5 
et dans le suivant par la mention du sejour suprdma de 
Vishnu (cf. encore X, 29, 5). 

II faut remarquer a ce propos que I'un des organes de 
rhomme est dans un rapport particulierement etroit avec le 
soleil. La confusion de Tidee de briller et de Tidee de.voir, 
fr^quente dans la mythologie v^dique, n'a pas seulement fait 
l^s^inxiler le soleil a un oeil; elle a fait rapporter Torigiji^ do 
Tceilau soleil, IX, 10, 8; cf. X, 158, 3, ou inversement oelle 
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du soleil i YcbH mystique du Purusha, X, 90, 13. Nous avons 
d^ja citi leyeps X, 16, 3, d'aprea lequel I'eBil doit allerdang 
le soleil. Mais ce texte, qui paratt faire allusion. a une dis- 
persion de Torganisme reparti entre divers elements, ne doit 
pas nous faire m^connattre le sens des passages cites plus 
haut. G'est la personne enti^re du mort qu'ils nous montrent 
parvenue dans le soleil. D*ailleurs ce n'est pas TcbII seule<* 
ment, c'est Thomme tout entier qui a une affinity avec le 
soleil en yertu de son origine ignee, et qui est par suite ap* 
pele a se r4unir a lui . 

n semble evident toutefois que Texplication de Tarriv^e 
des morts dans le soleil ne sera complete que si Ton tient 
eompte aussi de Taffinite, ou plut6t de Tidentit^ essentielle 
de Tastre avec le feu qui les y conduit. Agni est, nous Tavons 
vu, le dieu psychopompe du /Jig- Veda. C'est lui que les vers 
X, 16, 1 et 4 nous ont montr^ portant le corps chez les peres 
(cf. 2 et 5; X, 17, 3) ou dans le monde des pieux, et dont on 
aurait pu dire, ne fftt-oe que pour cette seuleraison, qu'il 
donne I'immortalit^, I, 31, 7 ; cf. VI, 7, 4. C'est done lui qui 
conduit les morts dans le soleil, quand le lieu de leur demeure 
celeste est ainsi pr4cis4, et sMls sont r^unis au soleil, c'est 
qu'il s'y reunit lui-m^me. 

L'objet imm^diat que nous poursuivions en entreprenant 
cette exposition des croyances relatives a I'autre vie est 
maintenant atteint; mais nous la continuerons, tant a cause 
de rinter^t propre au sujet qu'en vue des consequences que 
nous aurons k en tirer dans le paragraphe suivant. 

Le soleil n'est pas la geule demeure attribute aux morts. 
Le vers X, 15, 1 distingue trois groupes de « paries », les 
inferieurs, les sup^rieurs et les moyena. Cette formule cor- 
respond d'une maniere frappante a celles qui attribuent 4 
Agni trois formes, trois sejours, trois naissances, et conflrme 
Tidee d'un rapport necessaire entre les demeures des morts et 
celles du feu. Qu'elle fasseen effet allusion aux trois mondes, 
c*est CO qui parait mis hors de doute par le vers suivant oA 
d'ailleurs le ciel et I'atmosphere semblent confondus et opposes 
ensemble k la terre dans cette autre formule : « Ceux (d'entre 
les p^res) qui sont ^tablis dans I'espace terrestre ou ceux 
qui sont maintenant chez les races aux belles demeures. » 
Je n'insisterai pas, quant a present, sur les peres « inferieurs » 
ou habitant la terre. Ce gont certainement aussi des morts, 
mais ce ne sont pas n^cessairement des morts inhumes et 
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habitant la tombe. Nous savons en efiFet deja par un vers em- 
prunte precisement au mSme hymne X, 15, 14, queles peres 
non brules par le feu ont pu Stre consideres comme habitant 
le ciel, aussi Men que ceux qui ont ^te brM^s, et nous 
^tudierons plus loin certains textes desquels il semble resul- 
ter que les peres, apres Stre montes au ciel, descendent dela 
sur la terre ^ Quoi qu'il en soit, les peres a moyens » semblent 
bien Stre, par opposition aux peres « superieurs », ceux qui 
habitent Fatmosphere. 

Et en effet si le feu pouyait porter les morts dans le soleil 
en se reunissant a sa forme celeste, il pouvait tout aussi bien 
s'arrSter avec lui dans le monde intermediaire, en se reunis- 
sant a sa forme atmospherique, I'^clair. L*idee de la reunion 
de rime aux vents dont I'atmosphere estle domaine devait 
aussi singulierement favoriser cette conception. L'auteur de 
rhymne X, 16, dit d'ailleurs en propres termes au vers 3, 
en s*adressant au mort : « Ya dans les eaux, si ce s^jour t'est 
agreable *. » Le vers 14 du meme hymne faitpeut-ltre encore 
allusion a cette forme du mythe ^. 

D*ailleurs, comme le feu, outre ses demeures dans le ciel 
visible et dans Tatmosphere, en a une encore dans le monde 
invisible, les morts devaient avoir, eux aussi, un sejour 
myst^rieux. Avec le soleil aux rayons duquel ils ^talent reu- 
nis, avec les eaux au sein desquelles ils habitaient comme 

1. Peut-Stre mSme ropposition signalee dans le vers 2 correspond-elle a 
celle que presente le mSme vers dans son premier hemistiche ; les peres 
c partis les premiers • seraient dej^ redescendus sur la terre, tandis que 
ceux qui les ont suivis sont encore dans le ciel. 

2. Le meme vers, auquel nous avons deja emprunte le passage : c Que 
ToBil aille dans le soleil et Tdme dans le vent •, assigne pour sejour au 
mort la terre aussi bien que le ciel, et, apres lui avoir propose le sejour 
des eaux, ajoute : « Prends un corps dans les plantes. » Ce dernier trait 
semble appartenir au mythe du retour des morts sur la terre que nous etu- 
dierons plus loin, aussi bien que le vers 13 dont il va etre question dans 
la note suivante. 

3. Le vers 14 parait plus clair dans la lecon de TAtharva-Veda, XVIII, 3, 
60. II semblerait dans le iiig-Veda adresse a Tune des plantes nommees au 
vers 13. II Test dans TAtharva-Veda k la grenouille, invitee a chercher la 
fraicheur des eaux, k y apaiser I'ardeur du feu (qui Ta briilee ?), et qui 
parait Strele mort lui>mlme. Cf. Revice critique, 1875, II, p. 393. A la verite, le 
rituelfuneraire deja cite (4, 1) present de choisir pour la cremation un lieu oil 
Teau coule de tous c6tes. Mais le premier hemistiche du vers de TAtharva- 
Veda renferme la mention expresse du nua^e, et d'aiUeurs le rite lui-mdme 
ne s'explique que par le mythe du sejour des morts dans les eaux. Lader- 
niere observation parait applicable au rite dont il est question au vers 7, 
la graisse ou le beurre representant les eaux celestes, pareillement nom- 
mees des vaches. 
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Teclair, ils franchissalent les limites de Tespace compris 
entre la surface de la terre et la yo&te du ciel. La concep- 
tion, a I'origine purement naturaliste, du s^jour des morts, 
ne pouvait pas d'ailleurs conserver ce caractere d'extrfime 
simplicite. Le mystere qui convient aux croyances relatives 
a Tautre vie ^tait mieux respects par Tidee d'un s^jour invi- 
sible, et c*est cette id^e qui s*est fix^e dans le mythe du 
royaume de Yama. « II y a », dit le vers I, 35, 6, « trois 
cieux, » c'est-a-dire, selon Texplication qui sera donnee plus 
loin des formules de ce genre, « trois mondes : deux sont les 
girons de Savitar, » c'est-a-dire le ciel et la terre re§oivent 
le dieu qui commande au cours du soleil; « Tautre est le 
giron de Yama », le recoit*. 

En eflfet, ce Yama, compris aux vers X, 64, 3; 92, 11, dans 
les enumerations de dieux, est un roi, IX, 113, 8 ; X, 14, 1 ; 
4; 11 ; i5, qui regne sur lesmorts, X, 16, 9. Dans le mfime 
vers I, 35, 6, qui vient d'etre cite, Tepithete virdshah, appli- 
quee a son sejour, parait signifier a qui conquiert les 
hommes ». 

Ce sejour, d'apr^s un passage qui Tappelle la partie la 
plus reculee du ciel, IX, 113, 8, et y place la lumiere 
imp^rissable et les eaux intarissables, ibid,y 7 et8, c'est-a- 
dire la source invisible de la lumiere et des eaux, est celui 
ou I'homme espere devenir immorteP. Au premier vers 
de rhymme X, 58, deja cit^, Vkme du mort qu'on veut rap- 
peler a la vie est suppos^e partie « au loin chez Yama », 
cf. X, 164, 2. Le mfime Yama est invoqu^ aux vers 4 et 5 de 
rhymme funebre X, 154, sorte de litanie dont le refrain sou- 
haite au mort une heureuse arrivee chez les peres a qui sont 
alles au ciel en recompense de leur asc^tisme », chez ceux qui 
ont ^te (( des heros dans les combats », ou qui ont donne 
« mille dakshinis », chez ceux qui cc ont suivi la loi », etc. 
L'auteur de I'hymme X, 14, dit express^ment au vers 8, en 
s'adressant a un mort : « Reunis-toi aux peres, reunis-toi 



1. Nous verrons plus tard qu'au vers X, 14, 16, od Yama d'ailleurs est 
represente comme embrassant rUnivers , le c grand unique • oppose aux 
six mondes est pareillement le monde du mystere. On pent saus doute en 
dire autant du sejour de Yama oil est place Poiseau messager deVaruna, X, 
123, 6. 

2. Toute la seoonde partie de Thymne IX, 113 est du plus grand interdt 
pour le sujet du mythe de Tautre vie ; nous la retrouverons, ainsi que 
d'autres textes ^galement reserves, k propos du rdle de Soma dans ce 
mythe. 
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a Yama, trouve raccomplissement de tes d^sirs dans le 
ciel supreme, » cf. ibid., 7*; il ajoute au vers 9 que 
Yama donne a ce mort uii sejour decrit d'ailleurs^ ainsi que 
celui dont il a ^te question tout k Theure^ comme pleiu d'eaux 
et da iumiere. Tout le long du mdme hjmue, Yama est fiisso^ 
c\e aux p^res dans la pri^re du poete. II Test particuli^fe- 
ment a ces ancStres mythiques de la race humaine que nous 
avons appris a connaitre sous le notn d'Awgiras (v. 3 et 6). Att 
vers X, 15, 8, 11 est encore invoqu^ avec les p^res. Efifln 
rhymme X, 135 mentionne au vers 7 la demeure de Yamaj 
cf. X, 114, 10» et au vers 1^ nous montre ce personnage 
buvant avec les dieux sous un arbre aux larges feuilles, et 
accueillant la « les anciens ». 

Ouelle est Toi'igine de ce mythe d'un roi des mortd^ et que 
represente ce roi? C'est ce que nous devons maintenttnt cher- 
cher a decouvrir. Mails pour que T investigation soit ootn- 
plete, nous devons d'abord etudier le personnage de Vivasvat, 
consider^ comme le pere de Yama, X, 14, 6 ; 17, 1 et2, qui 
re^oit pour cette raison I'appellation patronymiqUe de Dtti- 
vasvata, X, 14, 1 ;58, 1 ; 60, 10; cf. IX, 113, 8; X, 164,2. 
Le mot vivasvat a dans le /?ig*Veda deux accentuations dif- 
ferentes.Dans lestrois passages oik il est expressement donu6 
pour le uom du p^re de Yama, il est acaeutue sur 1ft premiere 
syllabe. Dans tous l6s autres, a I'exception de dettX> Vlll, 6, 
39; Vfll. 4, 1, il est accentue stir la seconde. On ne voit pas 
toutefois que cette difference d'accentuation Corresponde k 
aucuue difference essentielle de signification, Notre mot^ pris 
comme adjectif, dans le sens de « brlllant »> est appliqu4 a 
Taurore, HI, 30, 13 ; cf. I, 44, 1, et peut-fitre aussi au char 
des Acvins, X, 39, 12. II Test encore k I'eclat d'Agni, L 96, 
2^ et ^ Agnl lui-m6me, VII, 9, 3. 

Nous ne nous ^tonnerons pas qu'une epithete d* Agnl soit 
en mSme temps le nom d'un ancien sacrificAteur, ^t randlogie 
des mythes d^ji 4tudi4s nous portera k chercher dans ce ia^ 
criticateur une representation d'Agni lui-m6me. Les passages 
qui attribuent le caractere sacerdotal a Vivasvat sent assez 
nombreux. Qnelques-uns ontmfime induitM. Roth, et apr^s 
lui M. Grassmann, a admettre que le mot vivasvai pent desi- 
gner le pr^tre actuel en tant que « matinal », ou mSme en 
tant que « brillant dans la lumi^re du matin )>. 

1. Nous retrouverons ce dernier vers a propos de VaruTia. 
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Mais la meme ou le verba est au present oa a Timp^ratif, 
les prieres de Vivas vat qui excitent Sotoa, IX^ 99, 2; cf. IX^ 
26, 4 ; 66, 8^ ou dont Indra est invite a « s'enivrer », VIII^ 8, 
39) peuvent £tre de mSme que les offrandes de Manus, dont il 
a ^te question plus haut, oelles dont institution remonte, par 
une tradition ininterrompue, au premier sacriiioateur. Et eo 
effet, nous lisons au vers I, 139, 1, que la priere « nouvelle » 
est rattach^e a Yivasvat oomme a son a nombril ))^ o'est" 
a-dire» selon I'explication presentee plus haut de cette 
expression bizarre, comme a son point d*originet De m^me 
les qualifications de « poSte harmonildUx »^ Y, \l, 3, ou de 
« messager », X, 21> 5, de messager « antique >», YIII, 39, 3, 
de messager et de « sacrificateur »^ I, 58^ 1, de Yivasvat, 
attributes a Agni, celle de « s^jour de Yivasvat », attribuee 
a la place du sacrifice, 1,53, 1;III, 34, 7; 51, 3; X, 75, 1, 
rappellent les locutions telles que « le sacrificateur de Ma^ 
nus, la demeure de Manus »» et confirment I'interpretation 
que yen ai proposee. Des biens a attribues a Manus » on 
peut aussi rapprocher a le lot de Yivasvat » que gagnent les 
Somasi IX, 10« 5. . : 

D'ailleurs, dans plusieurs des pa&sages cit^s, Temploi d'un 
verbe au passd permet de rapporter directement i Yivasvat le 
sacrifice dont il s*agit» Cette interpretation paralt necessaire 
dans ceux ou Texpression a les dix de Yivasvat », YIII^ 61, 8> 
ou « les filles de Yivasvat », IX, 14, 5, designe les doigts 
qui ont presse le Soma. En quality d'ancien sacrificateur^ 
Yivasvat est un protege d'Indra qui a depose chez lui a un 
tresor :o, II, 13, 6. II est nomm^ a cote de M^tarigvan, comme le 
premier auquel le feu soit apparu, 1,31, 3 \ etdemSmeque 
M4tari^van, il peut Stre concu comme operant dans lecieP. 
Ainsi au vers IV, 7, 4, le a messager de Yivasvat » est le feu 
apporte aux differentes races par les Ayns. Ailleurs, c'eat 
M&tariQvan apportant le feu du ciel qui regoit lui-mdme la qua- 
lification de messager de Yivasvat, YI, 8, 4. II n'y a la rien 
qui doive noUs etonner. Agni, qui est le prototype de tous 
les sacrificateurs mythiques, n'a-t-il pas des formes celestes 
aussi bien qu'une forme terrestre? En fait, le mot vivasvat est 
devenu dans la litterature posterieure un nom du soleil. 



1. Voir plus haut) p. 65, note 2, la oori*ection propose. 
a. Au Tera X, 12, 7, le sejouf de VivasTat ou Be rejouissent les dieut 
parait dtre la place du sacrifice celeste. Voir plus bas. 
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J'admettrai mfime, si Ton y tient, qu'il a re§u cette appli- 
cation des Torigine. Je reconnattrai que la formule des vers 
X, 39, 12 « les deux jours (le jour et la nuit) de Vivasvat *», 
suggere assez naturellement Tid^e du soleil, et qu'en tout 
cas Vivasvat figure comme un personnage divin au vers X, 
65, 6 a cdt^ de Varuna et des dieux. II n'en resterapas moins 
vrai que la conception d'Agni, dont le soleil n'est qu'une des 
formes, pent seule rendre compte du caractere d'ancien sa- 
crificateur qui est, daus le /}ig-Yeda, le trait dominant du 
mythe de Vivasvat. 

Nous avons eu d6jk plus haut I'occasion de comparer Vi- 
vasvat a Manu, en montrant que les deux noms peuvent se 
remplacer dans des formules equivalentes. On les trouve 
ensemble dans une enumeration d'anciens sacriflcateurs, 
VS.1. 4, 1 *, dans une invocation aux Agvins : « Vous qui 
avez sejourne chez Vivasvat, venez comme chez Manus », 
I, 46. 13, et dans un autre passage ou Torigine de la race 
divine elle-mfime est rapport^e a Vivasvat, comme elle Test 
ailleurs a Manu ; les dieux en effet y re§oivent la qualifica- 
tion de « races de Vivasvat » en m^me temps que celle de 
<c content^s par Manu », X, 63, 1. Manu, considere plus tard 
comme le fils de Vivasvat, paratt n'avoir pas dififere primiti- 
vement de son p^re, et il n en difi^^rait pas en efiet, en tant 
que tons deux etaient des personnifications d*Agni. 

La mfime observation s'applique du reste a Yama, dont 
le /?ig-Veda, ainsi que nous Tavons dit, fait deja un fils de 
Vivasvat. Ce dernier a peut-fitre rempli lui-m6me les fonc- 
tions d*un dieu de la mort. C*est du moins ce que donne a 
penser le vers VIII, 56, 20 : « Que le trait de Vivasvat, 6 
kdityas!.. ne nousatteigne pas avant la vieillesse! » En tons 
cas, comme Vivasvat et Manu, Yama est le pere de la race 
divine elle-m^me. « Nous honorons par nos sacrifices, » 
dit un poete, I, 83, 5, « la race immortelle de Yama^ ». Au 
vers X, 21,5, il est rapproch^ de Vivasvat, comme ayant 
eu Agni pour messager. Aux formules deja citees « le sacri- 



1. Si le genitif vivasvatah n'est pas une epithete du char des Acvins. Voir 
plus haut, p. 86. 

2. Voir plus haut, p. 6S, note 3. 

3. On pourrait pretendre que cette expression d^signd les pitris, les ancd- 
tres tels qu'Atharvan et U^anas K&vya ndmmes dans le m4me yers ; mais 
la comparaison des mythes de Manu etdeVivasyat rend men interpretation 
plus yraisemblable. 
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ficateur deManus, le sacrificateur de Yivasvat », appliquees 
a Agni, parait s'Stre ajoutee celle de « sacrificateur de 
Yama », X, 52, 3. Son caractere sacerdotal ressort encore 
des vers VII, 33, 9 et 12, d'apres lesquels VasishAa et les 
Yasish^has ont tiss^ la trame tendue par Yama. Telle est en 
effet la figure par laquelle les poetes v^diques expriment 
ordinairement la succession ininterrompue des sacrifices ^ 
Nous verrons plus loin, a propos du sacrifice celeste, que, 
meme rev^tu du caractere divin, X, 51, 1 et 2, Yama reste 
celui qui a trouv^ le feu*, ibid. 3, a peu pres comme M^tarig- 
van et les Bhrigus. L'analogie nous permettrait done deja de 
consid^rer Yama comme une personnification d*Agni lui- 
mdme. Le nom de Yama est, d*ailleurs, non-seulement rap- 
proche de ceux d'Agni et de Matarigvan dans I'enum^ration 
des appellations diverses de I'etre unique, I, 164, 46, mais 
directement appliqu^ a Agni^ dans le vers 8 de Thymne 1, 66, 
tout entier consacre aux louanges du feu : a Yama est ce 
qui est n^*, Yama est ce qui doit naitre; il est I'amant des 
fiUes et le mari des femmes. » On pent soutenir, il est vrai, 
que le mot yama est ici pris dans son sens etymologique ; 
mais il n*en restera pas moins interessant de constater que 
le nom de notre personnage, comme celui de la plupart des 
anciens sacriflcateurs deja Studies, se rencontre comme 
^pithete du feu. L'analogie deja inyoqu^e en devient plus 
frappante. 

Le sens Etymologique du mot yama le rendait d*ailleurs 
tres-propre a designer Agni. Ce mot signifie « jumeau** » et 
convenait parfaitement a Tune quelconque des formes du feu 



1. Au vers I, 116, 2, le combat de Yama (si toutefois le mot est ici nom 
propre) est aussi yraisemblablement le sacrifice de Yama. Cf. le c combat 
de yiTasvat », IX, 66, 8. 

2. Nous pourrons comparer plus loin le vers !» 163, 2, d^apr&s lequel c*est 
Yama qui a donne le chevai du sacrifice, representant Soma, lequel est lui- 
mdme essentiellement identique ^ Agni. 

3. Nous verrons aussi que le vers I, 163, 3, identifie a Yama le chevai 
du sacrifice qui, d'apres le vers 2, aurait ete doDne par lui. Ce mythe est 
done exactement parallele ^ celui qui, tant6t identifie Yama au feu, tant6t 
lui attribue la decouverte du feu. 

4. Litteralement « Yama est n^. » 

5. 11 a et6 interprete plus lard dans le sens de « dompteur i, suggere 
par les fonctions de Yama comme dieu des morts. Mais ce sens n'appar- 
tient dans le jRig-Veda qu'au mot yama paroxyton, Vlll, 24, 22;92, 10, em- 
ploye aussi comme abstrait, I, 73, 10; II, 5, 1; III, 27, 3, cf. Y, 61, 2. Le 
sens de c jumeau » convient k tous les emplois du mot yama oxyton comme 
nom commun. 
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comparee a ses autres formes. Toutefois dans le mythe de 
Yama, c'est sartout a une jamelle* que le jumeau est oppose, 
et il nous faut attendre, pour trailer ce point, le chapi^e qui 
doit etre consacr^ aux rapports des el^me&ts m&les et des 
(Elements femelles. Mais nous trouvobs un nouyel argument 
en faveur de Tidentiflcation de Yama aveo Agni dans les 
fonctions didmes par lesquelles il nous interesse ioi| o'est-^a"* 
dire dans ses fonctions de roi des morts* 

Le YersX, 135, 1, deja cite^ d'apres lequel Yama accueille 
les anciens dans le sejour ou il boit avec les dieux sous un 
arbre aux larges feuilles, lui donne les notns de p^t^ et de chef 
de race. G'est qu*en effet, il a ete le premier bomme. Sa 
sodur jumelle Yaml, dans I'hymne ou elle I'invite a s*unit* a 
elle, lui dit pour Vaincre ses scrupules, X, 10^ 3 : « Les im^ 
mortels le veulent^ ils veulent que Tunique mortel (aotuelle* 
ment existant) ait une posterity. » 

En qualite de premier hommO) il a ^te aussi le premier 
mort. Le vera %, 13, 4> porte seulement que Yama « a aban^ 
donne son p^ppe corps d . Mais un autre passage dit expres- 
s^ment qu*il est parti le premier pour I'autre monde^ X, 14, 
1 : a Celui qui a franchi les grandes montagnes^ observant 
le cbemin pour un grand nombre d'autres^ le fils de Vivasyat 
qui vinhit les hommes, le «roi Yama, honore-le d^une 
offrande. -^ 2. Yama a le premier trouve la voie pour nousi 
On ne pent enlever a nos peres anciens ce domaine ou ils 
sent partis, suivant les ohemins qui sent les leurs et qu*ils 
avaient ainsi appris k Connattre. » L'Atharva-Veda, en re* 
produisant avec une variante le premier de ces deux vers^ 
est plus explicite encore, XVIII, 3, 13 : « Celui qui est 
mort le premier des mortels, celui qui est parti le premier 
pour oet autre monde, etCi » II semble que eette conception 
de Yama, comme le premier bomme et le premier mortj suffl- 
rait a la riguetir pour expliquer son elevation a la dignlte 
de roi des morts. Mais qui ne voit combien Tidentifieation 
de Yama avec Agni facilite Texplication du mythe ? Agni a 
trois formes, sous chacune desquelles il pouvait Stre appele 
a remplir le role devolu a Yama. En qualite d'^dair, il re-* 
gnait sur ces eaux qui^taient run des s^jours desmoHs, sur 
cette region des nuages aveo lesquels etait allee se oonfon- 
dre la fum^e de leur corps, et des tents auxquels s'^tait 

1. A Yami, dans rhymne X, 10 ; cf. X, 12, 6. 
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r^unie leur ^me. En quality dd soleil, il 4tait lul'-m^nie l^uf 
demeureetdevait, en revfitant une personnaliti divine, devenif 
leur roi* Le soleil au^ait pu meme, dans la conception tres- 
ancienne qui place k Toccident le ftejoUr d^s mofts* Hte 
eelui qui, selon Texpresflion des vers cites tout A l*lieure, 
a traverse les grandes montagneB (du ciel), et troUVe le pre- 
mier la route (en s'avan^ant de Torieut A Toccident). Cepen- 
dant o'est du feu terrestre, c'est du feu du bftcher qu'on pou- 
rait direle plus justemdht qu'il avaitfrayela route etmontr^ 
le chemin aux ancAtres. Toutes les fonctions, reelles ou 
supposees, d*Agni out dft concourir a la formation du mythii 
de Yama, aussi bien que Tid^e du premifei* hotntiie, qui 
d'ailleurs semble dtre dans le Aig-Yeda inseparable de celle 
dti feu. Mais c^est sa fonction reelle de condUcteUr des morts 
qui paratt dtre dans la plus ^troite relation avec celle de 
roi des morts, surtout si on la complete par I'id^e qu*Aghi, 
en conduisant les morts dans le soleil ou dans les eaux, se 
reunlssait lui-mfime au soleil ou a Teclair*. 

Les deux rdles isemblent d'ailleurft avoir Ate primltivetoent 
reunis dans le personnage de Yama. Nous venons de rappeler 
le passage ou il est represente frayant la voie aux ancetres, 
et dont on pent rapprocher le vers I, 38, 5 adress^ aux 

Maruts : « Que votre chantre ne parte pas par le chemin 

de Y&ma ! » o'est-a-dire ne meure pas encore. D^sormais roi 
d'un s(5jour myst^rieux, cd qui .n'd rien de contradictoire 
avec la notion d'Agni, si souvent couqu comme retire dansle 
monde invisible, Yama ti'est plUs sans doute le conducteur 
des morts au sens primitif et naturaliste. Mais il tie se con- 
tente pas pourtant de regner patsiblement sur son peuple, 
il cherche a Taugtoettter par des conquAtes ; en d'autres 
termes, oomme son pere Vivasvat dans le passage cite plus 
haut, il est le dieu de la mort. C'est en ce sens que Tauteur 
du vers X, 135, 2 a pu dire de lui : « J'ai consid^rd avec 
colore celui qui accueille les ancieus, et qui agit ^t micham" 
ment; tnais je lui ai de nouveau adress^ mes vceujt. » Au vers 
X, 166, 4 il recjoit mfime le hom de fntityu <t la mort d. 
C'est peut-*6tre daUs le m6me sens, et non pas seulement par 

1. Au veri X, 18, 13, Yatla est pH^ tiinBi qttd les peres de eoflsolid^r \h 
ddmeure du mort dans la tombe. Mais il ne faut Yoir ik sans doute qu'uii 
nouvel example de la facilite aveC laquelle les croyances conformes k des 
rites noureaux se gdneralisent en depit de la cOnierT&tion det Htes anciens 
dans certaines tribus ou dans certalnes families. 
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allusion au chemin parcouru par Yama, le premier mort,qu'il 
faut entendre le texte cite tout a Theure : a Que votre chantre 
ne parte pas par le chemin de Yama ! » La priere pour la 
longue vie prend un sens tout particulier quand elle est 
adress^e a Yama, dieu de la mort^ X, 14, 14. 

Dans la mythologie posterieure, Yama vient lui-m^me 
chercher les morts, et si ce rdle, analogue a celui du dieu 
psychopompe dans la mythologie grecque, ne lui est pas 
express^ment attribue dans nos hymnes, ce n'est pas une 
raison de croire qu'il ait ^te tardivement introduit dans la 
conception du roi des morts. C'est au contraire la distinction 
de Yama et du messager, X, 165, 4, ou des deux messagers, 
X, 14, 12, de Yama, car I'emploi dont il s'agit n'est pas rest6 
sans titulaire dans le^ig-Veda, c'est cette distinction, dis-je, 
qui, comme nous aliens le voir, pent passer pour une forme 
secondaire du mythe. Or, Tidee d'un 6tre divin qui vient 
chercher les morts parait se rattacher etroitement a celle 
du feu qui les emporte, et qui d'ailleurs est sans cesse 
sur le chemin du ciel, tant6t pour y monter, tant6t pour en 
descendre. 

Le messager de Yama, dans Thymne X, 165, qui au vers 
1 Tappelle aussi le messager de Nirriti (la destruction), est 
un oiseau^ qui annonce la mort et dont on cherche a 
d^tourner la fatale influence. Get oiseau ne diflfere pas mytho- 
logiquement du trait « aile » qui repr^sente aux vers 2 et 3 
la menace de mort, et dont^ il est dit, comme de Toiseau lui- 
mfime (vers 4), qu'il descend dans le feu, dans le foyer, 
(litt^ralement qu'il le prend pour sejour.) Tons ces details 
sent aises a expliquer. Le feu, et particulierement le feu 
venant du ciel, est tres-souvent concu comme un oiseau, 
aussi bien que comme un trait aile. En descendant dans 
le foyer, le trait aile, qui rappelle le trait de Vivasvat ou 
I'oiseau messager de Yama, c'est-a-dire le feu celeste 
qu'ils representent I'un et Tautre , transforme sans doute 
le feu domestique en un feu funebre qui doit par suite 
retourner au ciel et y porter celui qui Tentretenait. II se pent 
d'ailleurs que des lors le feu descendant du ciel sous forme 
d'oiseau ait ^te identifie a un oiseau reel. Laformule du vers 
4: « Puisse ce que dit le hibou rester sans effet ! », parait mSme 
faire allusion a une superstition qui s'est conservee jusqu'a 

i. Cf. Toiseaa, messager de Vanina, que le vers X, 123, 6 place dans Id 
sejour de Yama. 
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nos jours. Mais le sens primitif, ou au moins le sens vedique 
du mythe, n'en est pas moins clairement indique par les 
premiers details releves. Aussi bien le hibou est-il dans la 
mythologie indo-europienne un representant bien connu du 
feu descendant du ciel, et sa voix a pu £tre primitivement la 
voix du tonnerre. 

Les. deux messagers de Yama, que nous connaissons par 
les vers X, 14, 1012, sont, non pas des oiseaux, mais des 
chiens. Cette forme symbolise naturellement I'id^e de a gar- 
dien », et en effet ils re9oivent au vers 11 T^pithete 
pathirakshi « gardiens du chemin », le chemin dont il s'agit 
etant bien entendu celui par lequel les morts arrivent dans 
leur nouvelle demeure. Mais en quality de messagers, ils vont 
trouver les hommes (v. 12), a peu pres comme I'oiseau, et 
porter chez eux la mort, puisque les survivants demandent 
qu'ils leur rendent la vie, pour voir encore le soleil, ibid. Ce 
sont eux aussi qui conduisent a Yama son nouveau sujet, 
puisqu'on prie le roi des morts de le confier a eux (v. 11). Le 
souhait que le vers 10 adresse au mort lui-mSme : k Echappe 

aux deux chiens en suivant le bon chemin », ne paraitra 

pas contradictoire avec cette idee, si Ton se rappelle les 
formules et les rites destines a preserver des brMures du feu 
le cadavre qu'il emporte dans le ciel. En somme les deux 
chiens de Yama, auxquels on attribue quatre yeux (v. 10 et 
11), comme a Agni, I, 31, 13, qui « fait face de tons 
c&tes », jouent ensemble, tant6t le r&le du feu descendant du 
ciel, tantot celui du feu qui y remonte. Selon toute vrai- 
semblance ils representaient a Torigine ces deux feux, ou 
encore le feu celeste et le feu terrestre reunis en couple. 

II resulte de ce qui precede que le messager ou les 
messagers de Yama sont primitivement identiques a Yama 
lui-mSme, en tant que repr^sentant comme lui le feu dans sa 
relation avec les morts, et que les fonctions qui leur sont 
attribuees ont pu Tfitre aussi des Toriginep comme nous 
voyons qu'elles Tont ^te plus tard, a celui qui, d'apres le 
^ig-Veda, les envoie a sa place. Nous verrons d'ailleurs plus 
loin en etudiant le mythe de la naissance des jumeaux dont 
Tun est Yama, que la filiation de ce couple est mythologi- 
quement identique a celle des deux chiens, messagers de 
Yama*. C*est alors seulement que nous pourrons expliquer 

1. £t des Acvins que leur nom de N&satya rapproche encore des deux 
chiens, qualities au vers 12 de urdnasau < au large nez >. 
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la mitroaymique Mdramejiau « nes de Sarama » appliqud k oes 

Quapt & pr^aent, noua an aurons flni avec le roi dea morts 
apres une observation importante oonoernant aea premiers 
pujets, Deja nous avons aouvent, dana les citations prece* 
denteSy rencontre le terme de « peres », sans inaiater sur une 
ei^preasion qui semblait suffiaammant olaire par ellei-mSme. 
II est utile da remarquer pourtant que ai elle a' applique aana 
oontredit aux ascendanta immediata de chaque famille, elle 
deaigne auas|i et meme prinoipalement dans nos hymnes les 
anciena ou les premiers perea, X, 15, 8 et 10, ceux qui out 
les premiers suivi les aentiers antiques, X, 14, 2, par ou 
les morta d^a tempa nouveaux vont les rejoindre, X, 14, 7 ; 
of. 9, lea risbia premiera-nea qui ont c( fait 9 lea chemina, X, 

14, 15, et pour tout dire en deux mots lea anoStrea my1hi<* 
ques de la race. Au vers X, 14, 6, oea ancetreaaont nommes 
par leura noma dans une enumeration dea a p^rea » S com- 
prenantavec lea Navagvaa que noua retrouverona plus tard, 
les Angiras, lea Atharvans et les Bhrigua dont noua avons 
deja reconnu le caractere. Gelui des Vasishlhaa au vers X, 

15, 8 ne paratt guSre moina mythologique. G'eat d'ailleurs 
avec les Angiraa que Yama semble 6tre dans un rapport 
particulierement ^troit^ X, 14, 2^. Or nous savons que le 
chef des Angiras, comme de toutea lea troupes analogues, 
est Agni. G*est un rapprochement de plus entre Agni et 
Yama. 

Des peres qui viennent d'etre nommes, et qui, non-seule- 
ment sent immediatement rattaches au feu, leur chef et leur 
pere, mais n*ont guere d'autres attributs que ceux qu*ils lui 
empruntent, on pouvait dire, oomme du feu lui-^mdme, que 
leur arrivee dana le ciel avait iti un reiour. Plus g^u^rale- 
ment, le depart des morts pour leur nouvelle demeure devait 
6tre ainsi couqu en vertu du mythe de Torigine ignee de la 
race humaine. G'est cette id^e qui paralt exprimee dana des 
formules dont le aena pourrait aembler Equivoque, s'il n'^tait 
pas eclairci par le rapprochement d*une formule analogue, 
appliquee a un Itre qui, comme nous le verrons plus tard, 
represente soit Agni, soit Soma, et qui en tous eas a trois 
formes correapondant aux trois mondes, X, 56, 1 : a Voioi 

1. Le v«ra Xt i^A 13 supplee k cette enumeration par la formula c eeux 
que nous connaissons, et ceux que nous ne connaissons pas s. 
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une de tes splendours ; une autre est plus haut ; reunis-toi a 
la troisi^me; en te r^unissant a ton eorps (A toi-m^roe *), sois 
agr^able, sois cher aux dieux dans ta naissance supreme ! » 
Comme Agni ou Soma, dont nous constaterons Tidentiti my- 
thologique avec Agni, en se r^unissant au soleil ou k T^clair, 
se r^unissent k eux-m4mes, les morts qu'Agni emporte avec 
lui vont aussi rejoindre leur prineipe, ce que les hymnes ex- 
priment en disant d'eux parelUement qu'ils se riunissent 
a eux-m4mes ou k leurs corps, X, 16, 5 : « Rends aux peres, 
A Agni, celui qui t'est sacrifl^ avec les offrandes funeraires ; 
revStant la vie (celeste), qu'il aime sa post^rit^; qu'il se 
reunisse a son corps, & JAtavedas » ; X, 14, 8 : « R^unis-toi 
aux peres, reunis-toi a Yama, trouve raccomplissement de 
tes desirs dans le ciel supreme ; d^barrasse de toute imper- 
fection, retourne dans ta demeure; plein d'^clat, reunis-toi 
k ton corps. » 

La mfime formule est appliqu^e aux pAres eux-m^mes : 
« lis sont rentr^s dans leurs corps », X, 56, 4. Mais pour 
eux elle pent prendre un sens particulier, quoique ^troitement 
li^ au pr^cident. En effet, bien que le vers X, 88, 15, 
(cf. le vers 5 de Thymne X, 130, et I'ensemble de cet 
hymnc), distingue deux sortes de peres ou d'ane^tres, eeux 
des hommes, et ceux des dieux vraisemblablement identiques 
aux « anciens » dieux, X, 90, 16, que nous retrouverons plus 
tard, les ancStres de la race humaine sont eux-mSmes souvent 
assimil^s aux dieux. Etablissons d'abord ce point.* 

Je n'insisterai pas sur les offrandes qu'on fait aux p^res. 
Ces offrandes, quoique d'apr^s le vers X, 164, 1 elles parais- 
sent comprendre les prlncipaux ^l^ments des sacrifices offerts 
aux dieux, representent la nourriture qui de tout temps a iti 
due aux morts, et sont au vers X, 14, 3 expressement dis- 
tingu^es sous le nom de svadhd, cf. X, 15, 12; 16, 5, des 
offrandes aux dieux designees par le mot svahd, Mais la ne 
ae borneAt pas les r?^pports des p^res avec les hommes vivant 
sur la terre. Non-seulement ceux-ci les nourrissent, non-sou- 
iQment ils craignent de les irriter, IE, 55, 2; X, 15, 6, 
mai9 ila lea invoquent, VI, 75, 9-10, comme des protepteura, 
I, 106, 3; X, 15, 5; cf. 3, ils les prient de donner la ri- 
chesse k leurs fils, ibid. 7, ils souhaiteut d'etre dans leurs 



1. Le mot tanA t eorps », comme le mot dtman v &me », tient souvent 
lieu de pronom reflechii 
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bonnes graces, X, 14, 6^ Les Vasish^has sont ainsi dans le 
vers VII, 33, 1 appeles au secours de leurs descendants, of. 
4 et X, 15, 8, et ce sont peut-6tre eux encore qui, au vers 
VII, 7, 6 « exaucent » leur race. A la verite, on ne pouvait 
guere considerer les ancetres comma vivant d*ane vie nou- 
velle, sans les concevoir en mSme temps comme agissants. 
Mais cette vie nouvelle qu'ils menent dans le ciel, n'est-ce 
pas la vie mSme des dieux? Nous rencontrerons plus tard un 
nom des dieux, celui d'asura, derive d*un mot asu signifiant 
souffle, mais d^signant aussi dans le Aig-Veda les sources 
celestes de la vie. Les Asuras sont ceux qui s'abreuvent 
directement a ces sources. Or, c'est a ces m^mes sources que 
les morts transportes au ciel puisent leur vie nouvelle. II est 
dit en effet desperes qu'ils sontalles dans Vasu^ X, 15, 1. 
Cette conception s'est fixee dans un mot compose, amniliy 
qui parait signifier « le chemin de la vie *», c*6st-a-dire le 
chemin suivi par les morts montant au ciel, et qui est 
devenu le nom d*un g^nie funebre, X, 59, 5-6. 

D'ailleurs, les pSres ne participent pas seulement a la vie 
des dieux; les chantres vediques ne se bornent pas non plus 
a les representer sur le m£me char qu'Indra et que les dieux, 
X, 15, 10 : ils les divinisent formellement. Bien plus, le 
vers X, 16, 2 souhaite au mort mSme dont les funerailles 
s'accomplissent, de devenir, en suivant le chemin de la vie 
{asunUi)y le chef des dieux, celui qui les conduit a sa volonte, 
devdndm vacanih *. Toutefois, c'est avant tout aux premiers 
ancetres de la race qu'est attribue le caractere divia. II faut 
meme remarquer que dans ce lointain mythologique, les peres 
et les dieux peuvent se confondre. En effet, Timmortalite des 
dieux mSmes est une immortalite acquiso, X, 53, 10; 63, 4. 
Nous verrons bient6t que c'est par le sacrifice qu'ils ont 
conquis leur droit au sacrifice, et quails se sont elev^s au 



1. Cf. le vers deji cite, X^ 16, S, oil Ton souhaite que le mort « aime • 
sa post^rite. 

2. D*apr^8 son accentuation [sur Va initial) le compose est possessif, et, 
rapproche du texte cite f les peres qui sont alies dans Yasu », il ne semble 
pas pouYoir signifier autre chose que c conduisant & la vie ». Je precise 
cette interpretation dans le sens de t chemin », pour tenir compte de 
Temploi dumot avec les verbes de mouvement: « Quand il suivra ce chemin 
qui conduit a la vie », X, 16, 2 ; cf. 12, 4. Du sens ^tymologique f conduisant 
a la vie • on a pu passer directement & Tidee d'un genie funebre. 

3. M. Grassmann a tr^s-bien vu le vrai sens du compose vagani, meconnu 
par M. Roth. 
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ciel ou d'ailleurs etaient deja des dieux plus anciens, I, 164, 
50; X, 90, 16. C'est encore sans doute aux dieux, nommes 
dans le vers precedent, qu'il faut rapporter ce passage, 

I, 68, 4 : (c Tous recoivent en partage Tessence divine, en 
observant toujours la loi immortelle. » L'auteur du vers 
X, 13, 1 invoque a tousles fils de Timmortalite (les immortals) 
qui ont pris la nature divine. » Nous avons du reste fait ob- 
server que les Bhrigus jouent, au moins quelquefois, le role 
d'^tres exclusivement divins, at nous avons vu, ou nous verrons 
dans la suite de ce livre, que le caract^re divin se combine 
avec celui d'anciens prfetres dans la conception des Angiras 
at de tous les grpupes du mSme genre. Mais le titre de dieux 
et le nom de peres sent expressement et a la fois attribu^s 
aux mSmes personnages, precis^ment dans le vers ou se 
reu centre la formule citee plus haut, X, 56, 4 : « Les peres 
sont entres en possession de leur haute dignite ; dieux, ils ont 
execute leurs desseins parmi les dieux; ils ont enroule ce 
qu ils avaient developpe {litteralement mis en mouvement) ; 
ils sont rentres dans leurs corps. » 

J'ai dit que cette formule pouvait avoir la un sens particu- 
lier. Et en eflFet les peres, en tant qu'assimiles aux dieux, peu- 
vent 6tre consideres comme se manifestant dans Tespace 
visible, sous la forme des phenomenes celestes qui, ainsi 
que nous le verrons, ferment la base de la conception des 
dieux vediques, et comme rentrant dans leurs corps quand 
ces phenomenes disparaissent. Ajoutons qu*ils pourraient 
Tetre par la seule raison qu'ils sont reunis au soleil ou aux 
eaux du ciel. Ce trait de notre derniere citation : « lis ont 
enroule ce qu'ils avaient developpe », s'explique tres-bien 
dans ce sens. Au vers II, 24, 6 il est dit des compagnons de 
Brihaspati, c'est-a-dire d'un groupe d'anciens pr^tres, qu'ils 
sont remontes au lieu d'ou ils etaient venus, apres avoir 
observe les actes contraires a la loi, cf. ibid. 7, c'est-a-dire 
sans doute, apres avoir, avec le soleil auquel ils sont reunis, 
surveille les oeuvres des hommes, (cf. quatrieme par tie, ch. 

II, sect. v). On pent leur comparer, dans Tordre des pheno- 
menes meteorologiques, ces oiseaux dont il est dit au vers 
I, 164, 47, que lorsqu'ils sont revenus du sejour de la loi, 
c'est-a-dire du lieu mysterieux qu'ils habitant, la terre est 
arrosee de beurre (depluie). Cependant, le plus probable est 
que nos formules font allusion a la fois a Tascension des peres 
remontant de la terre au ciel, et a leur disparition apres qu'ils 

Bergaignz, Religion vidique, • 
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ont et4 momentanement manifestes dans I'espace visible. U 
doit au moinft en etrd ainsi dans rhymme I, 72, oil des 
personnages qui, d'apr^s Id vers 9, « fee sont incorpor^d dans 
une nombreuse posterity S en se frayantune voie a Timmor-^ 
talite D, sont repr^sent^s an vers 5, k la foLs <c se faisant 
leurs corps aprds avoir abandonn^ lettrs corps ^^ et, de m^me 
que oeux qui ont observi les actes contraires k la loi, « veil- 
lant k tour de rdle », apparemment dans le soleil auquel ils 
sont r^unisi Les mdmes personnages, d'aprds le vers 3, ont 
(I aprds avoir honor^ Agni trois saisons, sacriiS^ leurs corps et 
pris des formes sacr^es )i. Remarquons a ce propos qu'onpeut 
citer d'une fa^on g^nerale comme faisant allusion, soit a Tas- 
oension des anciens prdtres de la terre au ciel, soit aux 
apparitions et aux disparitions sucoessives des ph^nomenes 
celestes, les nombreux emplois des formules telles que : « Us 
ont pris dans le myst^re leurs formes suprfimes », X, 5, 2, ou 
« ils ont pris leurs essences sacr^es d, VI, 1, 4, que nous 
retrouverons souvent appliqu^es aux Maruts . 

D'ailleurs le vers mSme qui a donni Uett k toutes ces 
explications est imm^diatement suivi d'un trait qui se rap- 
porte ^videmment k Tapparition des pdres dans le ciel, k leur 
tnanifei^ation dans les ph^nomdnes celestes, X^ 66, 5; « Par 
leur puissance, ils ont parcouru tout Tespaoe, r^alisant les 
antiques essences qui n'existaient pas encore. » II s'agit du 
reste, comme on le roit, de la premiere apparition de ces 
ph^nomenes, du branle donn^ pour la premiere fois aux revo*- 
lutions celestes qui constituent Tordre du monde. La suite 
du mdme passage n*est pas moins int^ressante. Les peres 
continuent a y jouer le r61e de veritables puissances cosmo- 
goniques; en tant que premiers auteurs des races humaines, 
et gineralement de tons les fitres, X, 56, 6 : « Tous les 6tres 
ont ^t^ contenus en eux (dans leurs corps) ; ils ont provigni 
diversement dans les creatures » ; dt plus loin, X, 56, 6 ! 
« ...Les p^res ont place leur post^rit^, la force qui leur est 
propre, dans les (demeures) inferieures *, comme un tissu 

1, K ye tfi^vd svApatydtii tasthuhi litteraiement d qui ont pris (poui' forms) 
toUtei lot belles posterites », Cf. X| 13, 1 : d ytf dhdmdni divydni taithuh », qui 
ont revStu des formes diyines. > 

2. D'apr^s le vers 7, un personnage design^ par le nom de brihaduktha^ 
que TAnukramant donne pour Tauteur de Thymne^ cf. X, 54, 6, mais qui 
parait dtre un ano4tre, ei dont le nom est peut^tre au vers V, 19, 3, ap- 
plique k Agni, a place sa posterite dans les demeures inferieures et dans les 
dem«ures sup^rieures. II y a 1^ sans doute une allusion aut deux groupes 
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tendu*. » U ne semble pas toutefois qu'ils representent la 
des pouvoirs aussi primordiaux que ceux dont il est question 
au vers I, 164, 36, que ces sept ^tres a demi formes*, qui 
sent la seraence du monde, et dont on pent rapprocher T^tre 
sans OS produisant celui qui a des os, I, 164, 4, et le «non ne» 
auquel se rattache un ^tre unique, Vigvakarraan, X, 82, 6. 
Les p^res dont il s*agit dans notre passage sont eux- 
m^mes les fils de TAsura celeste que « par leur troisieme 
oBuvre » ils ont « separe en deux », ou « etabli en deux 
endroits », et qui repr^sente sansdoute Agni, partage entre 
le ciel et la terre. Ils n*en sont pas moins, par les traits deja 
cites, et par ce dernier meme que nous retrouverons tout a 
rheure, assimiles a des dieux. Mais ils restent pourtant les 
ancetres de la race humaine dans le ciel, et bien que conQus 
comme ayant habite le ciel d^s Torigine, ils sont identiques 
aux peres qui y sont parvenus, ou plutot qui y ^ont re tournes. 
Ne dit-on pas en effet du mort m^me dont le corps est, dans 
une ceremonie reelle, actuelle, emporte par le feu du 
Mcher, et qui va rejoindre les peres, qu'il se reunit a lui- 
mfime ou k son propre corps ? II ne faudrait pas croiro d'ail- 
leurs que Tattribut de Thumanite fut, dans les idees 
vediques, incompatible avec les hautes fonctions cosmogo- 
niques qui sont attribuees aux peres en question dans les 
vers X, 56, 4-6, et dans bien d'autres. Nous verrons en 
effet plus loin que> par le sacrifice, les anciens prdtres ont 
exerce toutes celles qui auraient dft 6tre, a ce qu'il semble, 
le privilege des dieux. 

On pent resumer les observations qui precedent, et expli- 
quer d'un mot les confusions et les identifications signalee?, 
en rappelant que les « peres » participent dela nature d'Agni, 
leur prototype, et lui sont mythologiquement assimiles. lis 
ont comme lui leur premiere origine au ciel, et s*y mani- 
festent sous toutes les formes qu'il y prend lui-m^me, et 
comme ils remontent au ciel avec lui, ils en sont avec lui 
descendus. 

Sur ce dernier point une remarque est encore necessaire. 

des Tivants et des morts (Tune meme famiile, ou peut-Stre de la race en- 
tifere. — Cf. encore IX, 83, 3. 

1. Ce trait marque la succession ininterrompue des generations. 

2. Ardha-garbfia, « demi-loetus », et non « se trouvant & Tinterieur de la 
matrice », comme le veulent MM. Roth, et GrassmaDn. — D'apres le second 
hemistiche, ces ^tres « qui embrassent tout » semblent identifies aux sept 
rishis. Voir plus bas. 
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Comme il resulte de diverses expressions des textes prece- 
demment cites, le fils n'est en quelque sorte qu'une autre 
forme du pere, et, pour les premiers peres, placer leur pos- 
terite sur la terre^ c'etait, en un certain sens, y descendre 
eux-mSmes. En ce m^me sens, les peres continuent a habi- 
ter la terre ou ils provignent dans leurs arriere-neveux. II y 
a plus, et comme le feu redescend sans cesse dans les plan- 
tes, rapportant ainsi a la terre le principe de vie qui devient 
la nourriture du pere et est transrais par lui a ses enfants^ 
les peres mythiques qui, en derniere analyse; repr^sentent 
ce feu lui-m^me, ont pu 6tre congus comme redescendant 
aussi sur la terre, et comme y redescendant dans les plantes. 
Nous touchons ici a un mythe qui joue un role beaucoup 
plus important dans la mythologie indo-europeenne que 
dans la mythologie vedique, et qui a ete ^tudie par M. Kuho 
dans son livre sur la descente du feu, celui de Torigine ve- 
getale de la race humaine. Ce mythe a pris diverses formes 
et a pu avoir diverses origines. Je me borne a signaler 
I'allusion la plus claire qui semble y 6tre faite dans le 
/}ig-Veda. EUe se rapporte a la notion que nous venons 
d'iudiquer, celle de la descente des peres dans les plantes. 
En effet le vers deja cite, X, 16, 3, outre ces formules : 
« Que Toeil' aille dans le soleil, Tame dans le vent, » et : 
« Va dans les eaux, si tu t'y trouves bien, >> contient 
encore les suivantes: « Va, selon la loi, dans le ciel et sur la 
terre, » et « Prends un corps dans les plantes. » J'avais releve 
deja la mention des peres « inferieurs » et celle plus precise 
des peres « qui sont etablis dans le sejour terrestre^ » en 
annoncant qu'elle pourrait s'expliquer par le mythe de la 
descente des peres. 

Signalons un dernier trait de ressemblance entre les peres 
et Agni. Si les peres sont immortels et ont souvent le 
caractere divin, aussi bien qu'Agni lui-mSme, ce caractere 
divin et cette immortalite sont quelquefois consideres chez 
Agni,de m^me que chez les peres, comme des attributs acquis. 
Nous avons deja fait une observation analogue pour les dieux 
en general. Mais cette idee devait 6tre, dans son application 
au principe igne lui-mSme, Tobjet d'une remarque speciale. 
Nous analyserons avec quelque detail, dans le paragraphe 
suivant, Thymne X, 51, ou Timmortalite est promise a Agni 
par les dieux, en recompense des services qu'U est .appele 
u lour rendre dans le sacrifice. L'analogie avec les peres 
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est done complete. Dans Thymne X, 52 dont nous consta- 
terons la ressemblance avec Thymne X, 51, Agni demande 
pareillement rimmortalit^ aux dieux (vers 5). J'interprete 
dans le m^me ordre d'idees le vers VIII, 49, 15, d'apres le- 
quel Agni porte les oflFrandes et regno ensuite parmi les dieux, 
et levers VIII, 23, 18 portant qu'Agni, pris pour messager 
par les dieux, est devenu, par son ob^issance, le premier de 
ceux qui ont droit au sacrifice. Ce dernier trait rappelle I'aban- 
don que les dieux font a Agni d'une part de Toffrande, dans 
rhymneX, 51. On lit encore, au versX, 122, 5, qu'Agni 
est « appel^ a Timmortalit^ » (cf. IX, 108, 3); le vers I, 69, 
6 lui souhaite d*acqu^rir « toutes les essences divines » 
et le vers I, 72, 1 le represente prenant pour lui toutes les 
immortalites*. 



§ IV. — LE SACRIFICE CELESTE 



Apres avoir reconnu que, selon les id^es v^diques, le feu 
terrestre, et particulierement le feu du sacrifice, estde m6me 
nature que les feux celestes, qu'il est descendu du ciel et 
qu'il y remonte, enfin que les hommes ont la m^me patrie 
que lui et y retournent avec lui, nous devons nous demander 
comment les auteurs des hymnes expliquaient la manifesta- 
tion dans le ciel de ce feu qu'ils allumaient eux-memes sur 
la terre. Avec cette question, nous abordons le sujetde Fas- 
similation des ph^nomenes celestes au sacrifice terrestre. 
Nous en traitorous ici, selon le plan que nous nous sommes 
trac^, la partie qui concerne le sacrifice en general, et le 
premier Element du sacrifice, c'est-a-dire le feu, en particu- 
lier, riservant celles qui concernent les autres elements pour 
I'etude sp^ciale qui sera consacr^e a chacun d'eux. 

La conception d'un sacrifice celebr^ dans le ciel trouverait 
deja une explication dans I'ordre d'idees qui a fait Tobjet du 
paragraphe precedent. Les ilryas vediques, en confiant leurs 
inorts au feu qui les emportait avec lui dans les regions sup^- 

1. Nous renvoyons k la section consacree aux Asuras dans le chapitre I 
de la quatrieme partie les textes relatifs 4 Tacquisition par Agni de la 
dignite d*Asura, V, 10, 2 ; VII, 5, 6. II va sans dire que rimmortalite d*Agni 
n^est pas touj ours consideree comme acquise. Le vers X, 45^8, par exemple, 
porte qu*il a ete immortel d^s sa naissance. 
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rieures, peuplaient le ciel d'habitants qu'on devait supposer 
adoDnes dans leur nouvelle demeure aux memes oeuvrea que 
sur la terre, et avant tout a roeavre par excellence, au sacri- 
fice. C'est probablement en ce sens qu'il faut entendre le 
vers X, 92, 3 : «... Quand les ven^rables eurentatteintTim- 
mortalite, alors ils celebrarent la race divine. » LeversV, 15,2 
est plus precis : a lis ont, selon la loi, observe la lot durable 
dans Tacte efficace^ du sacrifice, au plus haut du ciel, eux qui, 
avec ceux qui sont nes (avec les races humaines), ont attaint 
les h^ros qui ne sont pas n^s (les dieux), siegeant dans le 
ciel dont ils maintiennent les lois durables. » La recompense 
accordee a la piete, d*apres les vers VIII, 19, 17 et 18, con- 
siste, independamment d'avantages qui peuvent fitre rappor^ 
tes a la vie terrestre , dans la celebration de sacrifices 
celestes : « 17. Ceux-la seuls, 6 Agni, les pretres pieux, 
6 prStre divin, 6 dieu sage, qui font etabli (comme sacrifica- 
teur). — 18. Ceux-la seuls, 6 bienheureux, ont fait un autel, 
des oflfrandes, des libations de Soma dans le ciel, ceux-la 
seuls ont, dans les combats, conquis une grande richesse, 
qui ont mis en toi tout leur amour. » Enfin, au vers X, 107, 
4, 1'offrande que les bienfaiteurs des pretres, arrives au ciel, 
surveillent en xa&me temps que le vent et Thymne celeste 
(du vent), est probablement une oflfrande celeste. 

Mais ce ne sont pas seulement les peres parvenus a Tim- 
mortalite, ce sont les dieux eux-mfimes qui sont consideres 
comme celebrant des sacrifices dans le ciel. Nous ne pouvons 
actuellement que signaler le terme de rishis divins applique 
aux sept rishis, X, 130, 7, et dont on pent rapprocher celui 
de prfitres divins : a Avec les pretres divins, 6 Agni, tu es le 
plus venerable des sacrificateurs », X, 2, 1, et d' « anciens 
sacrificateurs divins », X, 128, 3. C'est en effet seulement 
au chapitre de VArithmetique mythologiqw, a la fin de cetta 
premiere partie, que nous ansdyserons la notion des sept 
rishis, aussi bien que celle des « cinq adhvarjus, » et des 
« sept pretres », « dieux qui ont suivi las lois des dieux », 
III, 7, 7, et des sept ho^ris auxquels parait applique egale- 
ment, X, 35, 10, ainsi qu'aux sept rishis, X, 109, 4, le titre 
meme de dieux. Nous ne pouvons aussi, avant d'avoir con- 
sacre au mythe du purusha une etude qui sera miaux placee 



1. Le mot gdka, oxyton, parait sig^ifier c force, puissance, » non-seule- 
ment dans ce passage, mais aux vers IV, 17, 11 ; V, 30, 10 ; VI, 19, 4. 
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apres celle du personnage de Soma, que ipentionner le sacri'* 
fice de cette victime par les dieux, sujet de rhymne X, 90i 
auquel il est fait allusion ^galement dans les trois prer 
miers vers de Thymne X, 130. Venons-en done immediate- 
ment aux textes qui sent ici les plus interessants pour nous, 
a ceux qui concernent les rapports des dieux, consideres 
comme saorificateurs, avec le feu celeste. 

Constatons d'abord qu^on dit des dieux, aussi bien que 
des hommes, qu'ils produisent, I, 59, 2; III, 2, 3, qu'ils font, 
III, 11,4, qu'ils allument, VI, 16, 48 ; cf. VI, 11, 6; I, 95, 9, 
Agni, qu'ils Tallument pour en faire un messager, I, 36, 4. 
Cette notion s'est flxee dans le compose deveddl^ a allume 
paries dieux », servant d'epithete a TAgni invoqui au vers 
X, 64, 3 dans une enumeration de dieux, et aux Agnis, VII, 
I, 22, que TAgni terrestre doit bien disposer en faveur des 
bommes et qui paraissent se confondre avec les dieux eux- 
m^mes. 

Or, conformement au systeme de raisonnemonts analogi- 
ques sur lequel repose toute la mythologie vedique, le feu 
devait Stre considere comme allume dans le ciel, et selon 
Texpression du vers I, 143, 2 dans le ciel supreme, par les 
mSmes precedes que sur la terre, particulierement par le 
frottement de deux aranis. Ce mythe, que M, Kuhn a cru pou- 
voir rapporter a la periode indo-europeenne, n'est, il est vrai, 
expressement formula dans aucun texte du Tlig-Veda. En 
eflFet, Taram d'or dont il est question au vers X, 184, 3 sert 
aux Agvins, non pas pour allumer le feu celeste, mais pour 
faire sortir I'enfant du sein de la mere. Toutefois, ce trait 
que nous avons deja relev6 a propos de Torigine ignee de la 
race humaine, est evidemment emprunte au rite de la pro- 
duction du feu par le frottement des arawis, et Tarani 
« d'or » maniee par les dieux Agvins ne peut fitre^qu'uue 
aram celeste. On peut done voir la une allusion indirecte a 
la production du feu celeste au moyen des arawis. 

A la verite, le feu peut 6tre tire dans le ciel d*un element 
qui ne saurait le produire sur la terre, il y est « allume 
dans la demeure des eaux », III, 25, 5. Mais il est tire des 
eaux, comme il le serait du bois, par les « dix doigts » d'un 
operateur celeste ; car on verra par la suite que les « meres » 
d'Agni sent vraisemblablement les eaux dans le passage sui- 
vant, III, 23, 3 : « Les dix doigts Tout engendr^, lui Tanti- 
que, le bien ne^ dans les meres dont il est le fils cheri. » Je 
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montrcrai d'ailleurs en temps et lieu que les elements d'ou le 
feu est tire sur la terre, c'est-a-dire le bois et la pierre, ont 
aussi, selon la mythologie v^dique, leur place dans le ciel. On 
verra que Tidee de la pierre, en particulier, etait naturelle- 
ment suggeree par Tassimilation des nuages a des monta- 
gnes et par la notion de la « voftte » du ciel. II s'agit done 
probablement de la pierre celeste dans le vers II, 24, 7 ou 
les compagnons de Brihaspati dont nous avons parle deja, 
et qui sont rentres au lieu d'ou ils etaient venus apres avoir 
observe les actes contraires a la loi {ibid. 6), semblent jouer 
un r&le analogue a celui des Bhrigus communiquant le feu 
aux hommes : « Fideles a la loi, ayant observ^ les actes 
contraires a la loi, les sages se sont reposes de ce long 
voyage ; le feu qu'avec leurs bras ils ont allume dans 
la pierre n'est pas ^loign^ (de nous) ; car ils Tout lalchi 
(laiss^ descendre sur la terre). » Comme allusion au r61e 
rempli par le bois, soit dans la production, soit dans Tali- 
mentation du feu celeste, on pent citer, outre le texte relatif 
a I'arawi d'or des Agvins, celui ou il est question de la 
« bAche », samidhy d'Agni, brillant dans le ciel, V, 6, 4; 
cf. Ill, 2, 9. 

Les dernieres citations, d'ailleurs, ne contiennent aucune 
mention des personnages qui allument le feu celeste, ou, 
comme le vers II, 24, 7, prisentent des traits qui convien- 
nent, au moins en partie, aux peres. Remarquons a ce pro- 
pos que beaucoup d'autres passages interessant le mythe du 
sacrifice celeste, mais ne renfermant, ni le nom des dieux, 
ni celui des peres, ni aucun trait assez caracteristique pour 
suppleer a Tun de ces noms, peuvent 6tre rapportes aux peres 
aussi bien qu'aux dieux. Tels sont les suivants, I, 22, 21 : 
a Les prfitres vigilants, chantant des hymnes de louanges, 
allument la forme (litteralement le s^jour) supreme de Vishnu 
(le soleil). » — X, 45, 1 : <c ... Le pieux ami des hommes 
chante en allumant dans les eaux la troisieme (forme d'Agni) 
qui est imperissable. » — Ibid. 3. Le celeste, Tami des hom- 
mes, t'a allume, 6 Agni, dans la mer, parmi les eaux, dans 
le sein du ciel ; les taureaux^ font fortifie^ dans le troisieme 
mondeoutusijournes, dans le sein des eaux. » — VII, 5, 1 : 



1. Voir § VI. 

2. Terme consacre pour exprimer raction du sacrifice sup Agai, et plus 
generalement sur les dieux. 
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«... Agni Vaigv&nara, qui, dans le sein de tousles immor- 
tels, a et^ fortifle par les vigilants. » 

Mais dans un bon nombre de textes, ou la mention du feu 
allume dans le ciel est egalement accompagnee d^allusions 
plus ou moins directes a un sacrifice, les dieux sont expres 
sement nommes . Le suivant, qui est une formula deux fois 
employee dans le /Jig-Veda, III, 9, 9, et X, 52, 6, est d'une 
clarte qui ne laisse rien a desirer : a Trois mille trois cent 
trente-neuf dieux ont honore Agni; ils Font nourri de beurre, 
lis ont r^pandu pour lui le gazon sacre, et I'ont institue 
sacriflcateur. » En vain objecterait-on que cette formule, 
tant par le caractere artificiel du nombre de dieux mis en 
cause, que par la place qu'elle occupe a la fin de deux 
hymnes, trahit une origine relativement moderne. Les traits 
essentiels en peuvent 6tre releves dans d'autrestextes dont il 
n'y a aucune raison de contester I'antiquit^. Nous lisons en 
eflfet que les dieux ont honore Agni I'immortel, V, 3, 4, 
qu*ils ont tous ensemble pris Agni pour messager et qu*ils 
rhonorent dans les sacrifices, V, 21, 3, qu'ils Fhonorent de 
leurs chants en implorant son secours, I, 128, 8, qu'ils Tout 
« oint », c'eat-a-dire sans doute arrose de beurre, en Tinsti- 
tuant sacrificateur, III, 19, 5, qu'ils ont suivi, c'est-a-dire 
sans doute celebre selon les rites, le sacrifice d'Agni, X, 12, 3. 

D'autre part Agni regoit le titre de purohita des dieux, 
III, 2, 8, et on ne pent guere h^siter a prendre ce terme dans 
son sens usuel de prfitre domestique, quand on voit ailleurs 
le mSme Agni appele a le sacrificateur ^tabli dans le ciel qui 
fait reussir toutes les oeuvres », I, 70, 8, « le sacrificateur 
tres-expert qui est dans les^j our des eaux », 1, 149, 4. Ainsi 
dans le ciel, comme sur terre, Agni est non-seulement Tins- 
trument, mais I'agent principal d'un sacrifice. 

Nous r^servons les textes relatifs aux sacrifices cel^br^s 
par les dififerentes divinit^s, pour les sections consacr^es a 
chacune d'elles. Mais nous pouvons annoncer des main- 
tenant que le caractere sacerdotal, commun d'ailleurs a la 
plupart des dieux vediques, paratt avoir iti attribu^ tout 
specialement, non-seulement aux trois /}ibhus et a la troupe 
des Maruts, mais a Trita, a Vishnu, a Savitri-Tvashtri. 

On se demandera quelle pouvait fitre la signification d'un 
sacrifice celebre par les dieux eux-m^mes, et la confusion 
ou I'assimilation des peres et des dieux qui a d^ja et^ 
signal^e comme fr^quente, sugg^rera d'abord I'id^e que les 
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attributs sacerdotaux out ete empruntes par les dieux aux 
peres, ou tout au moins que le mythe des dieux sacrifica-^ 
teurs n'est qu'une imitation du mythe de3 peres. En fait, 
nous avons eu Toccasion de citer par avance des pagsagea 
d*apres lesquels les dieux ont gagae par le sacrifice leur 
droit au sacrifice, line idee analogue est exprimee dans Tun 
des textes qui etablissent les rapports des dieux avec le 
feu, VI, 7, 4 : « Tous les dieux, 6 immortel, t'acclament 
a ta naissance comme un enfant ; par ta puissance iU sout 
arrives a Timmortalite, 6 Vaigv&nara, quand tu es sorti 
brillant de tes parents *. » 

II n^est mfime pas impossible de decouvrir des person-' 
nages auxquels les dieux auraient reellement offert leur 
sacrifice. Deja dans la formule deux fois rep^tee, I, 164, 49 
et X, 90, 16, que nous venons de rappeler, on a vu les 
dieux qui, par le sacrifice, ont gagne leur droit au sacrifice, 
parvenir au ciel ou sont les anciens dieux. Dans Thymne X, 
151 sur la foi, graddhd, il est dit au vers 3 des dieux, qui 
d'apres le vers 4 pratiquent cette vertu en sacrifiant, qu'ils 
ont eu foi dans les puissants Asuras, G*est seulement dana 
la quatrieme partie de ce livre que nous chercherons a 
determiner le caractere de ces « Asuras » et de ces « anciens 
dieux )). II nous suffit, quant a present, de les avoir montres 
habitant le ciel avant les autres dieux, et recevant leurs 
hommages. 

Mais on ne se ferait encore qu'uoe idee tr^s- incomplete du 
mythe qui nous occupe si Ton s'en tenait a ces deux idees 
de Fassimilation des dieux aux peres, et de la situation, 
primitivement .iubordonnee, des dieux vis-a-vis d'autres dieux 
plus anciens. II faut meme remarquer, en ce qui concerne la 
seconde, que les anciens dieux paraissent avoir ete conside- 
res eux-memes comme des sacriflcateurs, Le sacrifice du 
piirusha a ete offert a la fois par les dieux et par des rishis 
qui recoivent Tepithete, d'ailleurs assez obscure, sddhya^ 
X, 90, 7, appliquee dans le vers 16 du m6me hymne ( := 
1, 164, 50) aux anciens dieux, premiers habitants du ciel, et 
sans autre application dans le ifig-Veda. Au vers X, 109, 4, 
les « anciens dieux » paraissent egalement identifies aux 
« septrisbis ». Or, il semble que, pour eux du moins, toute 
idee de subordination vis^-a-vis d'autres Stres doive 

1. Ici probablement le ciel ei la terra, voir chapitrelV. 
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dtre ecartee. D*autre part, nous lisons au vers X, 65^ 7, 
que les « habitants du ciol » qui ont « invente (litt^raleBaent 
engendre) le sacrifice », a se le sontofifert a eux-memes.)) 
Cette derniere citation nous place a un point de vue nou- 
veau^ d'ou le mythe du sacrifice des dieux va nous appa- 
raitre etroitement lie a la question de Torigine du sacrifice, 

Les rites du sacrifice out ete transmis par tradition des pre- 
miers ancStres de la race humaine a leurs derniers descen- 
dants. C'est en ce sens que le sacrifice est, comme nous 
Tavons va d^Xa, appele une chatne taniu, sur laquelle les 
generations successives tissent une trame continue. Nous 
avons eu aussi Toccasion, en etudiant divers nomsd'anc^tres, 
de signaler les passages ou les sacrifices de ces ancStres sont 
presentes comrae les modeles des sacrifices actuels. On pour- 
rait y aj outer ceux qui font mention des anciens sacrifica- 
teurs en general, V, 3, 8 ; 8, 1 ; 7, des prStres premiers-nes 
qui regoivent au vers III, 29, 15 le nom de Kugikas et qui ont 
allume le feu, chacun dans sa demeure, des mortels, peres des 
hommes actuels, qui ont eu chacun leur part du feu, VII, 1, 
9, des anciens rishis qui ont chante Agni, X, 98, 9, et auxquels 
ce dieu a ^te vtJnerable comme il Test aux nouveaux, 1, 1 , 2, ou 
encore des prescriptions, nivid^ anciennes que suit le sacrifi- 
cateur, II, 36, 6*. Dans le meme ordre d'idees, Agni est compart 
a un heritage ou, pour employer les termes m^me du poete 
vedique a a une richesse acquise par les peres, » I, 73, 1, et 
il est dit au vers I, 70, 10, que les hommes ont honore Agni 
en divers lieux et se le sont partage comme la fortune d'un 
pere &ge. Nous reservons pour la section qui traitera de la 
priere, les textes relatifs a la priere ancienne, a la priere 
des peres, dont la priere actuelle n'est que la reproduction. 

Mais les premiers ancfitres eux-mfimes, de qui tenaient-ils 
le sacrifice? Nous constaterons successivement pour. les 
divers elements du sacrifice c^ que nous avons constats deja 
pour le premier et le plus important d'entre eux, le feu, a 
savoir qu on leur attribuait une origine celeste. Or, ce qu*on 
croyait des Elements du sacrifice, on Ta cru aussi du sacrifice 
lui-m^me. Nous lisons aux vers X, 181 , 1-3, non-seulement que 
Vasishfha, que Bharadv&ja, qu'une troupe d'anciens sacrifica- 

1. Dans ce passage d'ailleurs le sacrificateur est sans doute Agni lui- 
m^xne. Agni, comme nous le verrons, est k la fois ancien, honore par les 
anciens, Y, 8, 1, et nouveau, honore par les nouveaux. 
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teurs non denommes, ont apport^ ou regu du ciel, du soleil, de 
Tempire lumineux du createur, de Savitri, de Vishnu, telle 
ou telle offrande, telle ou telle priere particuliere, mais qu'ils 
ont « trouv^ Tessence supreme du sacrifice qui d'abord etait 
hors de leur port^e et cachee » (vers 2), qu'ils ont « trouve 
en priant le sacrifice tombe, le premier sacrifice allant vers 
les dieux. » Le terme est formel; de m^me que le feu, le sa- 
crifice lui-mSme est tombi du ciel, les hommes ne font done 
aussi que Vy renvoyer comme ils y renvoient le feu. Le sacri- 
fice n*a d'ailleurs pu Stre agence de toutes pieces dans le 
ciel, d'ou il est tomb^, que par les dieux eux-mSmes. C*est 
ainsi que le my the du sacrifice des dieux nous apparait comme 
la solution la plus naturelle, dans le systeme de la mythologie 
vedique, du probleme de Torigine du sacrifice. Les dieux ont 
fourni le modele que les hommes n'ont eu qu'a imiter. Tel 
est le sens general de I'hymne X, 130 dont nous retrouverons 
les vers 2 et 3 quand nous nous occuperons du sacrifice du 
purusha auquel ils paraissent faire allusion, et les vers 4 et 5 
quand nous traitorous de la parole sacree et des metres qu'on 
y voit assignes un a un aux differents dieux, non pas seule- 
ment a ce qu'il semble comme devant 6tre employes de pre- 
ference dans les prieres qui leur sont adressees, mais comme 
ayant et^ employes par eux-m^mes dans la cer^monie ou 
« tous les dieux ont sacrifie un dieu » (vers 3). Les vers qui nous 
interessent particulierement ici sont le premier : « Ce sacri- 
fice tendude toutes parts avecsachatne, tendu avec centune 
oeuvres des dieux (composant la chalne de retoflfe), les peres qui 
sontvenusletissent: <(Tissepar-ci, tisse par-la, » ainsi disent- 
ils quand il est tendu » et surtout le sixieme et le septieme : 
«6. C'est sur cela que se sont regies les rishis humains (cf. 5), 
nos peres anciens, quand le sacrifice fut ne; je pense, en les 
voyant, avec la pensee comme avec un ceil, a ceux qui ont 
les premiers sacrifie ce sacrifice. — 7. Aux sept rishis divins qui 
sont retournes dans leur demeure avec les hymnes delouange, 
avec les vers, avec letype (du sacrifice) ; parcourant du re- 
gard le chemin des anciens, les sages, pareils a des cochers, 
ont saisi les rfines derriere eux. » Le « retour » des rishis divins 
pent s*interpreter par leur disparition apres une manifestation 
passagere dans le ciel (cf. 1, 164, 47; II, 24, 6), aussi, bien que 
par une assimilation aux rishis humains. lis sont d'ailleurs ici 
nettement opposes a ces derniers, comme ayant donne I'exem- 
ple que les hommes n'ont fait que suivre, et ne diflferent sans 
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donte pas essentiellement des dieux dont il est question au 
vers 3, ni de ceux qui sont ^num^res aux vers 4 et 5. Ce 
n'est pas tout. De m^me que les rishis humains ont imite les 
rishis divins, Agni, le sacrificateur par excellence, qui ho- 
noreles dieux avantThomme, II, 3, 3; X, 53, 1, suit lui-m^me 
dans le sacrifice, en tant que feu terrestre, les lois d'un sa- 
crificateur plus ancien que lui, III, 17, 5; cf. 1, et celui-la doit 
6tre I'Agni celeste, si Ton en juge par un vers du meme 
hymne, III, 17, 2, ou le poete reunissant dans une conception 
unique le feu de la terre et celui du ciel, dit a Agni : « Comme 
tu as, 6 Agni, exerce la charge de sacrificateur (de hotri) de 
la terre, comme tu as, 6 J^ltavedas, exerce celle de sacrifica- 
teur du ciel, toi qui sais la remplir ; de mSme, avec cette of- 
frande, honoreles dieux; fais aujourd'hui r^ussir ce sacrifice 
comme tu as fait reussir celui de Manus. » Aussi, voyons- 
nous au vers X, 57, 2, Agni suffisamment d^signe par la 
qualification de yajnasya prasddliana c( qui accomplit le sa- 
crifice » , et par Tapplication du participe dhula « arrose 
d'oflfrandes, » considere comme « la chaine du sacrifice tendue 
chez les dieux. » En souhaitant de « Tatteindre » ou de 
c< Tobtenir, » le poete veut sans doute faire entendre qu'il 
desire continuer le tissu, ou comme le dit le vers 1, ne pas 
s'ecarter du chemin, accomplir exactement le sacrifice du 
Soma. Nous retrouvons la Tassimilation ordinaire du sacri- 
fice a une chatne, ou a un tissu,^ mais avec ce detail interes- 
sant que la chaine est tendue dans le ciel. Citons enfin le vers III, 
1,2, ou il est dit en propres termes de personnages qui ne 
peuvent ^tre que les dieux, et qui regoivent en efi'et ce nom au 
vers suivant, « qu'ils ont du ciel eduque les assemblees des 
sages et ouvert la voie, mSme a Thabile et au puissant. » 

L'institution du sacrifice a coincide avec la decouverte 
du feu cache que nous avons vue attribuee a des personnages 
de nature equivoque, tels que Matarigvan et les Bhrigus, 
mais qui est aussi expressement rapportee aux dieux eux- 
mSmes. Dans le passage m^me auquel nous avons emprunte 
notre derniere citation, les dieux sont pr^sent^s a la fois 
comme decouvrant, et comme honorant le feu, III, 1, 2 : 
« Nous avons envoyele sacrifice en avant; que le chant s'ac- 
croisse! lis ont honore Agni avec des bAches et avec des 
hommages; ils ontdu ciel eduque les assemblees des sages; 
ils ont ouvert la voie m6me a Thabile, m^me au puissant. 
— 3. Le sage (Agni) dont la pensee est pure, s'est rejoui, lui 
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qui, par sa naissance, est apparent^ au ciel et a la tefre. Les 
dieux ont trouv^ le brillant Agni au milieu des eaux, dans 
Toeuvre des soeurs (des doigts). — 4. Les sept rapides (les 
eaux) ont fortifie le bienheureux qui nait blanc, et qui 
devient rouge en grandissant ; elles se sont elancees comme 
des cavales vers leur petit nouveau-ne ; les dieux ont admiri 

Agni a sa naissance... — 13 Les dieux eux-m^mes ont 

prie*; ils ont honor^ le puissant, tres-digne de louange, 
quand il fut ne. » Aux vers I, 65, 1-4, les « habiles » qui 
sont alles a la recherche d'Agni, cach6 comme un voleur 
avec le betail qu'il a derobe, c*est-a-dire sans doute enferme 
dans les eaux qui « le fortifient, » regoivent la qualification 
de « dignes du sacrifice » et ne doivent pas 6tre distingues 
dea dieux « qui ont suivi les lois de I'ordre y> ; on pent 
voir d'ailleurs dans le dernier trait et dans cet autre : « Tons 
ceux qui sont dignes du sacrifice se sont assis pres de toi 
(pres d'Agni) », une allusion a un sacrifice cel^br^ par les 
dieux dans le feu qu'ils ont decouvert. Les heros pieux qui, 
en chantantdes hymnes composes par eux-m^mes, decouvrent 
le feu dont la disparition avait rempli les dieux d'eflfroi, 
I, 67, 3, et 4) ne sont probablement autres que les dieux eux- 
mdmes^. 11 faut cependant tenir compte, dans les passages 
de ce genre, de la confusion toujours possible des p^res avec 
les dieux. Ainsi I'hymne I, 72, dont le vers 2 nous montre 
« tons les immortels » cherchant et trouvant Agni, offre, 
dans les vers 3 et 5 ou les mfimes personnages sont repre- 
sent^s comme honorant Agni, des traits qui, nous I'avons 
vu plus haut, ne peuvent guere convenir qu'aux p^res. Mais 
c'est bien des dieux qu*il s'agit dans le curieux hymne X, 61, 
ou d'ailleurs la decouverte du feu semble etre Toccasion 
d'une restauration plut6t que d'une premiere institution du 
sacrifice, puisque Agni j declare qu'il s'est cache pour n'^tre 
pas contraint, comme Tout ^te ses premiers freres (v. 6), 
de remplir le rAle de sacrificateur (v. 4). A la verite, si c'est 
la race enti^re des dieux, au dire de Varuna, portant la pa- 
role pour elle (cf. v. 7 et 8), qui a cherche Agni, cache dans 
les eaux et dans les plantes (v. 3), celui qui I'a decouvert, 

1. Litteraletnent « ils se Bonl unis k la pensee >, cf. I, 164, 8. Mais la 
t pensee », quand il s'agit d* c honorer > Agni, ne pent Stre que la 
ff priere ». 

2. Cf. VI, 9, 7 : « Tous les dietix effrayes font rendu hommage, 6 Agni, 
quand tu te tenais dans Tobscurite ». 
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qui a apercu atouB ses corps » (v. 1 et2), « toutes ses bftches » 
(v. 2), est Yama, c'est-A-dire un personnage de nature equi- 
voque, tantot dieu, tant6t homme. Mais ici Yama regoit 
express4ment le nom de dieu (v. 1 et 2), et tous les dieux sont 
d'ailleurs associ^s isonoeuvre. line fois maitresd'Agni,pour 
le decider k leur porter ToflFrande, ils lui abandonnent les 
libations de beurre qui precedent et suivent chaque oblation 
(v. 8 et 0) et lui promettent Timmortalite (v. 7). 

II estvraiqueTinstitution du sacrifice neconsiste pas seu- 
lement dans la celebration par les dieux d*un sacrifice celeste 
que les hommes doivent imiter surla terre. Deja nous avons 
vu que, comme tous ses elements, le sacrifice lui-m^me est 
tombe du ciel. Dans notre hymne X, 51, on pourrait done 
croire que le sacrifice auquel Agni est prepose par les dieux 
est un sacrifice terrestre. II faut remarquer pourtant qu'il 
n'y est question ni de la terre, ni de Thomme, au moins si 
Ton adopte la traduction deja proposee plus haut (p. 70) 
pour le premier pada duyers B : « Viens, en qualite de Manu 
pieux, d^sirant accomplir le sacrifice. » La mention des 
oflfrandes que doit porter Agni (v. 7) ne parattra pas non plus 
decisive, si Ton se rappelle le vers d'apres lequel les dieux 
ont invente le sacrifice pour seToffrir a eux-mSmes. Au con- 
traire* la comparaison de Thymne X, 52 est tout en favour 
de Tinterpr^tation inverse. L* analogic des deux morceaux, 
qui d'ailleurs se suivent immediatement dans la collection 
des hymnes, est frappante: Agni ^tait cach^ quand les dieux 
Tout ^tabli porleur d'oflFrandes (v. 4); il les prie de lui 
apprendre comment et par quel chemin il doit leur porter 
Tofirande, quelle part il doit en ofi'rir k chacun d'eux (v. 1); 
il leur demande Timmortalite (v. 6); le role de Yama, dans 
le premier hymne, semble mfime rappele dans le second par 
la qualification de « sacriflcateur de Yama » appliquee a Agni 
(v. 3). Or nous y voyons ^galement qu'Agni est excite (v. 2), 
oint (v. 3) par les dieux, que ces actes assimilent k des 
sacrificateurs, et que, dans ces conditions, il natt de jour en 
jour et de mois en mois, probablement sous la forme du so- 
leil et sous celle de la lune *. Enfin Thymne se termine par le 
vers d^j4 cit6 : a Trois mille trois cent trente-neuf dieux 
ont honor^ Agni ; ils Tout accru avec le beurre, ils ont 
repandu pour lui le barhis, puis Font institue sacrificateur. » 

1. Nous reviendrons tout 4 Theure sur ce poiut. 
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Dans beaucoup de passages, il est impossible de decider si 
c'est d*abord dans le ciel, ou si c*est imm^diatement sur la 
terra, qu'Agni est etabli par les dieux porteur d'offrandes, 
m, 29, 7; VII, 11, 4; 17, 6; VHI, 91, 17, ordonnateur du 
sacrifice, IV, 1, 1; VIII, 19, 1*, sacrificateur et porteur du 
sacrifice, VII, 16, 12, qu'il s'etablit dans la demeure qu'ils 
lui out pr^paree, VII, 4, 5; cf. VIII, 29, 2; VII, 1, 2, qu'il 
est engendre par eux comme etendard du sacrifice, VI, 7, 2. 
Ceux m^mes ou il est dit que les dieux ont pris Agni pour 
messager, VIII, 19, 21 ; 23, 18, pourraient faire allusion a 
un sacrifice celeste dans lequel les dieux enverraient Agni 
a la terre comme les hommes Tenvoient au ciel. 

Cependant, au vers V, 8, 6, le rapprochement des qualites 
de (( messager » et de « porteur d'oflTrandes » ne permet guere 
de songer au feu d'un sacrifice celeste. Au vers VI, 7, 1, 
TAgni, dont les dieux ont fait « comme une coupe dans leur 
bouche », est appele « I'h&te des races », ce qu'il faut sans 
doute entendre des races humaines. 

II est dit d'ailleurs, en propres termes, qu'Agni a ^te etabli 
par les dieux, comme sacrificateur de tous les sacrifices « chez 
la race humaine », VI, 16, 1. que brillant d*abord chez ceux 
qui ont une vaste demeure (les dieux), X, 118, 8, ilaete 
« allum6 x> par eux comme porteur d'ofi'randes chez la race 
humaine, ibid. 9. Plus generalement, la communication du 
feu aux hommes que nous avons vue rapportee a des per- 
sonnages de nature equivoque, tant6t hommes, tantot dieux, 
comme M^taricvan et les Bhrigus, est aussi directement at- 
tribuee aux dieux m^mes. lis ont depose Agni chez les mor- 
tels, VIII, 73, 2, chez les races humaines, II, 4, 3, ils Tont 
depose ici-bas, III, 3, 5, ils en ont fait le premier i4yu pour 
Tilyu, I, 31, 11, ils Tout donn^ a Manu, I, 36, 10. Les per- 
sonnages qui, d'apres le vers I, 148, 1, ont depose Agni chez 
les races humaines, sent sans doute les m^mes que le vers 3 
du meme hymne designe par la qualification de yajniydsah 
« dignes du sacrifice », c'est-a-dire des dieux. 

Mais Facte par lequel les dieux communiquent le feu aux 
hommes est assimile a un sacrifice, aussi bien que la mani- 
festation du feu dans le ciel. Dans le dernier hjmne cite, les 
dieux qui, d'apres le vers 1, ont d^pos^ Agni chez les races 

1. D'apr^s le vers II, 2, 3; cf. 4, c'est au fond de Tespace que les dieux 
ont etabli Agni comme ordonnateur du sacrifice pour ie ciel et la terre. 
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humaines, Tont, d*apres le vers 3, saisi dans sa demeure 
^ternelle, et Tont honore « d'hymnes de louange. » On pour- 
rait, il est Yrai> contesterla simultan^ite de deux actes relates 
dans des vers differents. Mais nous lisons aussi dans un seul 
et m^me vers, le 10* de rhymne X, 88, que les dieux ont 
engendr^ Agni dans le ciel en chantant un hjmne de louange, 
et qu'ils Font partage en trois. L'attribution de Tun de ces 
trois feux a la terre, deja suggeree par la repartition 
ordinaire des trois formes d'Agni, est formellement indiquee 
dans un texte analogue ou la mention des « dieux » est 
seulement remplacee par celles des « Ucij (voir p. 57) immor- 
tels, » III, 2, 9: a Les Ucij immortels ont purifie trois bftches 
d*Agni, du (dieu) rapide qui fait le tour du monde ; ils en ont 
depos^ une chez les mortels pour qu*ils en jouissent; les deux 
autres se sont avancees dans Tespace vers leur soeur. » Au vers 
X, 56, 6 ce sont les « peres » qui sont substitu^s aux dieux 
comme ayant divise « en deux, » c'est-a-dire sans doute fait 
apparattre sous deux formes dont Tune devait appartenir a la 
terre, I'Asura celeste dont ils sont les flls et qui ne pent 
guftre representor qu'Agni. La « troisieme ceuvre » par 
laquelle ils ont obtenu ce resultat est vraisemblablement 
encore un sacrifice. Pour en revenir au vers X, 88, 10, 
remarquons que I'assimilation a un sacrifice de Tacte, par 
lequel les dieux ont partag^ Agni en trois feux dont Tun 
devait Stre le feu terrestre, ne resulte pas seulement de la 
mention d'un hymne de louange contenu dans le mSme vers, 
mais de Tensemble de Thymne, consacre presque tout entier 
a la description du sacrifice des dieux. H est en efi'et question 
des le premier vers d'une ofirande sacrifice dans le feu 
celeste. Nous lisons au vers 7 que tous les dieux ont, en reci* 
tant un hymne, sacrifi<^ une offrande dans le feu celeste 
allume ; au vers 8 qu'ils ont institu^ (litteralement, engendr^) 
la recitation de I'hymne, puis le feu, puis Toflfrande ; au vers 
9 que dans le feu ainsi institue ou engendr^, ils ont sacrifi^ 
tous les fitres. On sait deja d'ailleurs que le partage du feu en 
trois est devenu un rite du sacrifice terrestre. 

Resumons, avant de I'envisager sous un nouveau jour, ce 
que nous savons deji du sacrifice celeste. Nous Tavons vu 
ceiebre par les dieux aussi bien que par les p^res. Nous 
I'avons vu ofiert par les dieux a des dieux plus anciens, 
comme il I'a ete aux dieux par les peres. Mais surtout nous 
I'avons vu se confondre avec I'institution mfime du sacrifice, 

Bergaigne, JReligion vidique, 8 
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souvent rapportee sans doute aux premiers perea, mala 
remontant toujours en derniere analyse aux dieuxmSmes. Dans 
ce sacrifloe celeste nous nous sommes born^s, selon notre plan, 
k relever le role d'un seal element, mais du plus important dt 
tous. Nous avons constat^ que le feu etait allume dans le ciel 
par les dieux de la mSme maniere qu*il Test par les hommes 
dans le sacrifice terrestre. La d^couverte du feu celeste et 
la communication de ce feu aux hommes nous ont paru lei^ 
moments essentiels du sacrifice des dieux » en tant qu*iL 
represente Tinstitution du sacrifice dans le ciel, et le trans-- 
fert sut* la terre du sacrifice ainsi institue. II est temps main- 
tenaiit de nous demander a quoi le sacrifice des dieux corres* 
pond dans Tordre naturaliste. La reponse k cette question, 
sera la constatation du fait signal^ en tSte de la pr^sente 
section comme en formant le vrai sujet, a savolr Tassimila- 
tion des phenomenes celestes au sacrifice. , 

Le feu allume et honor^ par des saorificateurs celestes « que 
ce soient les dieux ou les peres, ou consider^ lui*mdme 
comme un sacrificateur operant dans le cieli ne pent ^tre quQ 
r^ciair ou le soleil, et la celebration du sacrifice ou il joue 
le principal rdle doit correspondre, dans I'ordre purement 
naturaliste, a Torage ou au lever du jour. Quelques traits 
des citations prec^dentes ont pu deja paraitre empruntesi 
soit a Tun, soit a Tautre de ces pbenomenes. On aura remarque 
particulierement la mention frequente des eaux. II est dit 
encore des eaux, si souventappelees les meres dufeu,qu*elle(| 
ont engendre le sacrifice, X, 121^, 8, que le sacrifice a et4 
depos6 en elles, VIII, 41, 8. Peut-^tre faut-il interpreter dans 
le m£me ordre d*idees le vers X, 61, 2 d'apres lequel 
Cyavaua * a fait Tautel avec de doux liquides. MaisrallusioQ 
a Teclair et a Torage est tout a fait claire dans le vers It 
81, 3 : « Les deux mondes ont tremble au moment oule sacrir 
ficateur a ete choisi. » II est dit de mSme au vers I, 151, li 
que (( les deux mondes ont tremble » quand « les pieux ont 
dans Tassemblee (du sacrifice) engendre (Agni) en quality de 
Mitra ^ au milieu des eaux, » et qu'au mSme moment un^ 
a lumiere » a brille et un « chant », cf. X, 11, 4, s^estfait 
entendre. Dans Thymne VII, 33, dont la seconde partiq 
a ete traduite plus haut, le rishi Vasish^ha est auccessivement 



1. Yoil*d&iit la troisieme partie le ohapitre consaoi-4 aui Acvins* 
d. Voir quatriezae partie, ch. I, sect. ix. 
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Itppele une splendeur sortant de I'eclair (10), une goiitte 
tombee par Teffet de la priere divine, que tous les dieux ont 
regue dans la cuillere (11), un pr^tre (11) place dans le ciel, 
puisqu'on Tinvoque (14), et qui y parle le premier en jortant la 
pierre (a presser le Soma), ibid. On doit voir main tenant que\ 
ces traits qui alors etaient restes obscurs , au moins en, 
partie, et qui ne seront d'ailleurs completement expliqu^s 
que par Tidentification d*Agni et de Soma, se rapportent a 
I'orage con^u comme un sacrifice dont les dieux sent les 
prfitres, et dont Teclair Vasishfha est le feu et le pr^tre k 
la fois. 

Quant au soleil, il est non-seulement compare k un feu 
brillant allum6 et « honore d'oflfrandes », VIII, 25, 19, mais 
pxpressiment appel^, comme Agni Tetait plus haut, le pu^ 
rohiia des dieux, Vni, 90,12. D'apres cela il semblerait deja 
legitime de rapporter aux dieux, ou tout au moins a des 
sacrificateurs celestes, ce passage : « lis ont honore la face de 
TAgni sublime, la face brillante et sacree du soleil dans le 
cielw, X, 7, 3, lors mfime que nousr ne devrions^pas retrouver 
plus loin, en etudiant les divinit^s particuli^res qui y sent 
mentionnees, ce passage d^cisif : « Mitra et Varuna, & puis- 
sant Agni; tous les Maruts, font chante un hymne, lorsque, 
plein d'^clat, o fils de la force, tu t'es eleve, soleil, au-dessus 
(les races des hommes », III, 14, 4. Agni est appele c< le 
sacriflcateur aime » dans deux passages ou il parait encore 
identifi^ au soleil, dans Tun, comme s'eveillant du sein des 
aurores, VII, 9, 1, dans I'autre comme brillant du haut du ciel 
a la suite des aurores, III, 6,7 : ce dernier ajoute que les 
dieux I'ont lou^. Nous avons vu que les dieux, en honorant 
Agni dans des sacrifices, Tout pris pour messager, V, 21, 3 ; 
pr, la qualification de sacrificateur « chenu », c*est-a-dire 
antique, parait designer le soleil au vers I, 164, 1 ou soni 
decrites les trois formes du feu, de mfime que celle de mesr 
sager chenu au vers III, 55,' 9, d'apres lequel ce messager 
s'avance plein d'^clat et contemple les hommes. 
. DansThymne X, 88 qui, comme nous avons eu d^jaTocca- 
sion de le dire en en citant plusieurs vers, est consacre presque 
tout entier au sacrifice des dieux dans le feu celeste, ce feu^ 
plusieurs fois d^signe par le nom de Vaijvdnara, parait 
representer principalement le soleil. Sans insist^r sur diffe-, 
rents traits qui pourraientconvenir a Teclair aussi bien qu'au 
feoleil : « Le monde etait cache, d^vor^ par Tobscurit^,- la. 
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Itunji^re est apparue a la naissance d' Agni x> (vers 2) ; « Agnl 
a couvert de son eclat le ciel, la terre, les deux mondes et 
Tatmosphere » (vers 3) ; « .... Tu t'es tenu, 6 Agni, au 
sommet du monde » (vers 5) ; sans decider si le soleil doit 
Stre distingue d'Agni ou conifbndu avec lui au vers 6 ; « Agni 
est pendant la nuit latSte de laterre, ensuite nattle soleil 
(ou il nait comme soleil) se levant le matin », nous nous con- 
teutons de citer les vers 13 et 14 qui sont decisifs : 
«c 13. Les sages qui ont droit au sacrifice, les dieux ont 
engendr^ Agni Vaigvllnara Timmortel, Tastre antique qui ne 
s*eteint pas et qui marche, puissant et haut, surveillant du 
Yaksha. — 14. Nous adressons nos prieres au sage Agni, a 
Vaigv&nara qui brille tousles jours. » lis nous permettent de 
iraduire en le rapportant a Agni le vers 11 : « Quand les 
dieux qui ont droit au sacrifice Font place dans le ciel comme 
soleil, fils d'Aditi », et ne laissent aucun doute sur le sens 
du vers 12 : « Les dieux ont fait d'Agni Vai5vS.nara T^ten- 
dard des jours pour tons les fitres... » 

D'apres le vers X, 52, 3, TAgni, le sacrificateur « oint » 
paries dieux, natt (c de jour en jour », et « de mois en mois. » 
Ce passage paratt faire allusion a la fois au soleil et i la 
lune. Enfin T^clair peut Stre repr^sente, aussi bien que le 
soleil sous la figure de I'oiseau decrit dans ThymneX, 177, et 
qui, d'apres le vers 1 , a ite « oint » par la puissance de TAsura. 

La periodicit<^ du sacrifice celebre par les dieux, impli- 
quee par celle des phenom^nes qu'il repr^sente, est expres- 
s^ment indiquee dans Tavant-derniere citation. Comme 
preuve que ce sacrifice, bien que rejete plus ordinairement 
dans le pass^ et confondu, comme nous Tavons vu, avec I'in- 
stitution mSme du sacrifice, est quelquefois aussi rapporte au 
temps present, on peut citer encore Thymne X, 101 ou les 
sacrificateurs qui sont invites, au vers 1 a allumer le feu, et 
au vers 2 a faire des prieres, sont d'apres le vers 9 des 
dieux, et semblent invoques en cette qualite dans le vers 
1 lui-mfime. Remarquons en outre qu'au vers V, 51, 3, les 
dieux invoques avec Agni recoivent la qualification de « pr^- 
tres qui se mettent en marche le matin », et enfin que d'apres 
le vers III, 4, 2, les dieux honorent par le sacrifice « trois 
fois le jour » une forme d'Agni designee sous le nom de 
Tanunapat *. 

1. Voir plus loin. Agni est d^ailleurs compte avec Varuna et Mitra parmi 
les dieux qui honorent Taniinap^t, c*est-&-dire Agni lui-mSme. 
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Pour reodre compte de rassimilation des plienomenes 
celestes actuels a un sacrifice, I'idee de rinstitution da 
sacrifice par les dieux ne suffit plus. On pourrait supposer, il 
est vrai, quele fait d'un sacrifice celeste etant admis pour 
expliquer Torigine du sacrifice, et Tidentification de ce sacri* 
flee avec un orage ou un lever de soleil ^tant d*ailleurs 
naturellement suggeree par les deux formes principales sous 
lesquelles se manifeste TAgni celeste, Teclair et le soleil, 
rinterpr^tation une fois regue pour ces ph^nomenes lors de 
leur premiere apparition, aurait ete appliquee a leur repro*- 
duction p^riodique par une extension analogique. Mais le 
mythe du sacrifice des dieux est encore susceptible d'une 
nouvelle explication, qui convient au sacrifice actuel aussi 
bien qu'au sacrifice ancien, et qui, sans rien dter de leur 
valeur aux precedentes, puisqu'un m^me mythe pent tres-bien 
avoir plusieurs origines, les complete et en quelque sorte les 
couronne. Cette explication d'ailleurs repose sur une concep- 
tion qui doit faire Tobjet du paragraphe suivant, celle de 
Tefficacite toute-puissante du sacrifice, qui a fait rapporter a 
cet acte, comme a son principe, I'ordre entier de I'univers. 
Avant d'en entreprendre Tetude, nous completerons les 
citations relatives au sacrifice des dieux en relevant les 
textes qui ^tablissent, soit formellement, soit par voie d'al-* 
lusion plus ou moins directe, un paraliele entre ce sacrifice 
et celui des bosimes. 

Remarquons d'abord a ce propos, ce qui du reste est fort 
naturel, que Topposition des dieux et des hommes, 11,27, 10; 
IV, 54, 2; VII, 52, 1 ; cf. HI, 59, 9, ou de la race divine et 
de la race terrestre, VII, 46, 2, est fr^quente dans le /Jig- 
Veda comme celle du ciel et de la terre, que par suite les 
textes ou il est question des deux races, I, 131, 3; 141, 11 ; 
179, 6; cf. I, 122, 14; 124, 6; 190, 7; VIII, 90, 10, peuvent 
Stre aisement soup^onn^s d'allusion a la mSme opposition S 
lors mSme que la mention des deux races ne serait pas, comme 
au vers II, 24, 10, immediatement expliqu^e dans le vers sui- 
vant par celles de « la demeure inferieure » d'une part, et des 

1 . Remarquons pourtant que l*opposition des dtred mobiles dt des Stres 
immobiles, IY> 53, 6, celle des bipMes (hommes) et des quadrupedes, X, 37, 
il, celles des pritres et de ceux qui les emploient, II, 2, 42, celle enfin des 
parties adverses dans un combat, II, 27, 15, pourraient peut-dtre aussi fournir 
replication de certains textes oil la mention d*un dualisme est faite, comme 
dans plusieurs des demiers vers cites, en termes peu precis. 
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« dieux » de Tautre. Agni, tout particulierement, est mis en 
rapport tantftt avec les dieux et les hommes I, 70, 1-2 et 6? 
141,6; III, 1, 17; 3, 6; 16, 4; IV, 1, 20; V, 25, 4; VI, 15i 
13; Vm, 39, 6; cf. Ill, 24, 4; VIII, 39, 10 1 X, 69, 9, tant6t^ 
-ce qu'il faut ^videmment entendre de mSme, avec les deux 
races, I, 31, 7; 189, 7; II, 2, 4; IV, 4, 14. Sans doute, la 
mention des deux races avec lesquelles Agni est en relation 
nMmplique pas neoessairement I'idee de deux sacrifices, VuA 
celeste et Tautre terrestre, puisqu'un seul de ces sacrifices; 
et en particulier celui des hommes, fait de lui un interm^- 
diaire entre les deux races, II, 6, 7; IV, 2, 8, entre les hom^* 
mes et les dieux, ibid. 3, entre les races divines et humalnes; 
VII, 4, 1. On pourrait expliquer ainsi par les rapports que 
\b sacrifice etablit n^cessairement entre le ciel et la terre, le 
terme «d'ordonnateur » (arati) a des deux mondes » appliqu^ k 
Agni, I, 59, 2; II, 2, 3 ; VI, 49, 2 ; VII, 5, 1 ; X, 3, 7, quoiqud 
le vers IV, 2, 1, d'apres lequel Agni a &te « itabli » oomme 
ordonnateur, a la fois chez les mortels et chez les dieux, 
sugg^re rid^e de deux oeuvres distinctes. Mais le terme de 
« sacrificateur des deux mondes », IV, 3, 1 ; VI, 16, 46, est 
plus significatif, surtout si Ton en rapproQhe le vers III, 17,2 
deja cit^ : « Comme tu as, 6 Agni, exerce la charge de sacri^ 
ficateur de la terre, comme tu as, d JMavedas, exerce celle 
de sacrificateur du ciel, toi qui en es capable... » Le double 
titre de messager des dieux et messager des mortels, X, 4, 2y 
qu'on pourrait £tre tente d'interpreter simplement en ce sens 
qu'Agni, qui porte aux dieux ToflFrande, rappprte aux hommes 
la richessci VII, 9, 1 ; df. I, 26, 8, prend une tou,t autre 
importance au vers VI, 15> 8 ; cf , 9, d'apres lequel les dieux et 
les mortels, qui ont pris Agni pour messager et pour porteiir 
d'offrandes, se sont ^ssis, les uns et les autres, aupres de lui, 
en lui rendant hommage. L'atluSion au double, sacrifice, 
celeste et terrestre, n*est pas moins claire dans plusieurs 
autres textes. /• 

Passons rapidement surceux qui portent simplement qu'Agni 
a 4ta allume par les mortels et par les dieux, V, 3, 8, que les 
deux races favorisent sanaissance (ou le font naitre), 1, 141, 4, 
qu'il a ete etabli comme purohita de Manu et qu'il est mis en 
paouvement par les di^ux, III, 3, 2. Nlnsistons pas non plu^ 
sur ceux d*apres lesquels les dieux et les hommes ou les deux 
races ont etabli Agni comme porteur d'offrandes, X, 46, IJ), 
en ont fait celui qui accomplit la ceremonie, X, 92, 2. En 
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^flfet, il n'est pas certain dans ces derniers qu'il s'agisse de 
deux sacrifices differents, et aucan trait n'indique dans leb 
•premiers que reparation des dieux soit consid^r^e comme urn 
sacrifice. Mais il ne saurait y avoir de doute sur la port^e 
des passages suivants, X, 150, 4 : « Le dieu Agni aetele 
purohita des dieux; les rishis humains ont allum^ Agni. d 
— X, 122, 7 : « Les hommes ont sacrifie en te prenant pour 
messager au lever de cette aurore ; les dieux pour t'honorer 
t'ont accru, 6 Agni, en t'arrosant debeurredansle sacrifice. » 
•— VI, 1, 6 : « Les peuples t'accroissent sur la terre, les deux 
races t'accroissent pour la richesse. » — V, 21, 3 et 4^ 
a Tons les dieux reunis t'ont pris pour messager; ils t'invo- 
quent, toi qui es dieu toi-mSme, 6 sage, en t'honorant dans 
les sacrifices. — * 4. Que le mortel invoque votre dieu Agni 
dans le sacrifice qu'il ofire aux dieux!... » — VII, 5, 1 et 2: 
... VaiQv&nara qui, dans le sein de tons les immortels, a^t6 
accru par les vigilants. — 2. Agni a ete ^tabli et est invoqui 
dans le ciel et sur la terre ^ » II est permis aussi de voir une 
allusion au double sacrifice, celeste et terrestre, dans le vers 
I, 60, 2 d'aprds lequel les deux races suivent renseignement 
d'Agni, cf. V, 43, IB. Le vers VII, 97, 1 oppose formelle»- 
ment a le sacrifice du ciel » a a la demeure de la terre. » Les 
off^randes de deux sortes que gofltent, d'apres le vers VU, 2» 3, 
les dieux assimil^s dans oe passage mSme a des sacrificateurs 
.par r^pitbete dhiyamdhdh, a pieux, » sent sans doute les 
ofirandes des hommes, et celles du sacrifice qu'ils c^lebreut 
eux-mSmes a leur profit. Je crois oomprendre egalement au 
vers VII, 39, 5, qu'Agni est pri6 de porter a difi'erenta dieux 

les chants du ciel et de la terre. 

« 

L' opposition des deux races qui sacriflent est en efi*et quel- 
quefois templac^e par celle du ciel et de la terre remplis- 
;8ant les mSmes fonctions. Le ciel et la terre sont appeles les 
conducteurs du sacrifice, IV, 56, 2; cf, 6 et 7, et ils I'offreijit 
aux dieux, VI, 70, 5, et regoivent ensemble le nom de puro- 
hita qu'on pent prendre, moitie au sens etymologique, moiti^ 
9U sens technique, dans cette formule : « lis ont ^t^ mis en 
avant (c'est-a-dire choisis pour pr^tres), quand il s'est agi 
de ohoi$ir le sacrificateur », VI, 70, 4; of, VU, 63, 1. Or, 

> 

1. On pourrait entendre aussi c Agni invoque dans le ciel a ete ^tabli sur 
la terre, » Ce passage devrait alors ^tre ajoute d ceux qui prouveut que 
la communication du feu aux hommes par les dieux a ete assimilee k un 
acrifice. 
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si Tofflce du ciel et de la terre comme conducteurs du sacri- 
fice parait se reduire au vers II, 41, 20, a transmettre aux 
dieux le sacrifice de rhomme, I'origine premiere de la for- 
mule paratt plut6t devoir ^tre cherchee dans la conception 
des deux sacrifices, celeste et terrestre. A Tappui de cette 
interpretation, je citerai les vers III, 6, 2 et3, d'apres les- 
quels Agni, dont les chevaux s*elaneent a la fois du ciel et 
de la terre, a ete etabli sacrificateur « par le ciel, par la 
terre » et par ceux qui ont droit au sacrifice (les dieux), 
et surtout le vers VI, 12, 2, dont le premier h^mistiche nous 
montre « le ciel » sacrifiant dans Agni, tandis que le second 
mentionne c( les offrandes de Thomme ». 

L'opposition du sacrifice des hommes et de celui des dieux 
correspond a celle du feu terrestre et du feu celeste. Mais 
on compte aussi trois formes d'Agni. Nous pouvons done 
nous attendre a rencontrer la mention de trois sacrifices 
correspondant a ces trois formes. Et en efi'et je ne doute pas 
que les trois assemblees frequent^es par Agni, dont il est 
question au vers VIII, 39, 9 ; cf. 8, ne soient celles des 
sacrificateurs des trois mondes , comme les deux assemblees 
dont parle le vers 1 du meme hymne sont evidemment celles 
des hommes et des dieux. J'interprete de mSme le triple 
barhis (gazon du sacrifice) du vers VIII, 91, 14. Le sens de 
la formule d'apres laquelle Agni entoure triplement le sacri- 
fice, IV, 15, 2; cf. IV, 6, 4 et X, 122, 6, est plus douteux. 
II ne faut pas oublier en efi'et qu*Agni a trois places dans le 
seul sacrifice terrestre, et que ce sacrifice comprend trois 
ceremonies dans un seul jour. Nous avons vu que ce dernier 
trait n'etait pas etranger a la conception du sacrifice 
celeste (cf. encore III, 56, 5-8). 

Nous verrons que les a cinq races » sont celles des quatre 
points cardinaux et du ciel. Les textes portant que les cinq 
races honorent, VI, 11,4, ou ont honor^, X, 45, 6, Agni, 
peuvent done Stre consider^s comme faisant allusion au 
sacrifice des dieux en m^me temps qu'a ceux des hommes. Un 
passage particulierement interessant a cet egard est le vers 
I, 31, 5, d'apres lequel Agni etait au commencement ekdyu, 
c'est-a-dire sans doute honor^ par une seule race, celle des 
dieux. 
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g y» — ACTION DU SACRIFICE TERRESTRE SUR LES PH^NOM^NES C&E8TES 



Les paragraphes pr^c^dents nous out montre dans le sacri- 
fice celebr6 par les hommes une imitation des phenomenes 
celestes. II resulte du dernier que Timitation ne porte pas 
seulement sur Tusage d'un element venant du ciel et y 
retournant, le feu, auquel nous verrons s'adjoindre, dans les 
sections suivantes, celui d'autres elements egalement com- 
muns a la terre et au ciel, et census dans le mSme rapport 
entre eux et avec le feu, soit dans le sacrifice, soit dans les 
phenomenes du lever du jour et de I'orage. L'assimilation 
de ces phenomenes a un sacrifice celebr^ par les dieux etend 
ridee d'imitation, dans Tacte accompli paries hommes, non 
plus seulement aux details materiels de cet acte, mais a son 
caractere general. II est vrai qu'au point de vue de la forma- 
tion des idees en question, c'est le sacrifice celeste qui peut 
passer pour une imitation du terrestre, en ce sens qu'un tel 
mythe parait Stre le produit de speculations sur Torigine des 
rites observes par les hommes, et aussi, comme nous Tavons 
annonce, sur la toute-puissance du sacrifice, sujet que nous 
aliens aborderdans le present paragraphe. II n*en garde pas 
/noins son inter^t comme developpement d'un germe evidem- 
ment fort ancien, comme forme derniere de Tid^e que nous 
nous sommesjusqu*a present attache surtout a^tablir, celle 
d*une similitude entiere entre le sacrifice et les phenomenes 
celestes. 

Mais le caractere essentiel du sacrifice une fois reconnu^ 
il nous reste a en determiner le but. Pour rester fidele a mon 
plan, je devrai non-seulement renvoyer aux sections sui- 
vantes de cette premiere partie les textes qui concernent les 
elements du sacrifice autre que le feu, mais reserver en 
general, pour les trois dernieres parties, ceux qui interessent 
les dieux au sacrifice comme destinataires. Je ne les ai en 
effet introduits dans le paragraphe precedent qu'en qualite 
de sacrificateurs, toute cette premiere partie etant consacr^e 
au sacrifice considere en lui-mSme et independamment de ceux 
auxquels il peut 6tre offert. Cet ordre, auquel j'ai cru devoir 
m'arrSter dans rint^rSt de la clarte deTexposition, ne me 
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parait d'ailleurs pas n^cessairement contraire a Tordre chro- 
nologique des diff^rentes conceptions du sacrifice. Je ne pre- 
tends pourtant pas non plus que la notion d'une influence 
exerc^e sur les ph^nom^nes celestes par Tinterm^draife du 
dieu auquel s'adresse le sacrifice, soit post^rieure a celle 
d'une action immediate et en quelque sorte magique de la 
cer^monie elle-mSme. Mais il ne me semble pas impossible 
que Tune et Tautre se soient d^velopp^es parallelement. La 
seconde en tout cas est susceptible d'une explication directe, 
et c'est elle qui se I'attache le plus naturellement a Tidee 
d'une imitation des ph^nomSnes celestes dans le sacrifice. 

L'imitation est en effet, dans toutes les croyances primi- 
tives, congue comme un moyen d'action sur Toriginal. Par 
exemple, Toperation connue au moyen &ge sous le nom d*6n- 
Vofltement ^tait fondle sur ce priticipe ancien, dont on me 
signalait r^cemment une application curieuse dans Tusage, 
encore existant a Ceylan, de placer un fruit en carton a c6t^ 
de la plante qu'on soubaite de voir produire un fruit d'^gale 
igrosseur. On trouvera, dans le livre dijk souvent cite d6 
M. Kuhn, la description d'une foule de pratiques reposant 
sur le m6me principe, et d'autant plus interessantes pour 
nous qu'elles se rattachent a ces mythes deladescente du 
feu, ^troitejnent li^s eux-mSmes au sujet qui nous occupe. 
Je ne fais d'ailleurs qu'indiquer ces rapprochements, enten- 
dant me renfermer, comme toujours, dans le domaine du 
«ig-Veda. 

Je me propose de montrerici, d'une fagon g^n^rale, que 
le sacrifice exerce une influence directe sur les ph^nomenes 
celestes, et specialement que le feu de Tautel agit sur les 
feux du ciel, et, par suite, sur les ph^nomenes oijL ceux-cl 
jouent le principal rftle. Pour mieux fdire appr^cier la porr 
tee des textes qui etablissent ce point particulier, je les cite^ 
rai en dernier lieu, et les ferai pr^ceder de ceux qui attri- 
buent aux prfitres une puissance dont le principe nepeut 6tre 
que la croyance a Taction infaillible de la c^r^monie mate- 
rielle du sacrifice, et du feu qui en est le premier Aliment. 
Avant mfime d'aborder ces derniers, j^aj enteral quelques 
considerations pr^liminaires k celles qui, dans les part^- 
graphes precedents, out dft preparer deji le lecteur 9. entrer 
dans Tordre d^id^es qui fait le sujet de celui-ci. 

Signalons d'abord comme applications du principe essential 
de I'assimilation du « terrestre » au « celeste » a ajouter A 
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['identification d^ja const atee du feu terrestre aux feux c^ 
lestes, et k celle <les autr^s^l^ments du sacrifice aux^l£^ 
ments celestes correspondants que nous 4tudierons dans les 
^sections suivantes^ quelques faits qui ne rentreraient exacte- 
inent dans aucune de nos subdivisions. Les formules celebrant 
les dons faits, comme pons le verrons tout & Theure/ aulx 
prdtres par ceux qui les empIoient» sont sonvent congiies 
«h des termes qui rappellent les dons celestes, et il est 
jnSme dit au vers VII, 90, 6 que les bienfaiteurs des prdtres 
leur ont donh^ « la lumiere » svar, sans doute par assimila**- 
tion de ces bienfaiteurs aux dieux. Le mariage terrestre est 
dans rhymno X, 85, parti culi^rement aux vers 36 et 38^ 
assimil^ au mariage celeste de Mry& et de Soma. Je reserve 
pour la deuxi^me partie les textes qui nous montreront dans 
les combats du ciel, les prototypes des combats de la terre^ 
Mais je citerai encore leavers IV, 57, 5-8 d'apres lesquds la 
eharrue, le sillon, tout ce qui concerne le labourage, semble 
avoir son modiele dans le ciel. 

: Remarquons aussi qu'en dehors des c^r^monies rigulidros 
-du culte,.l6 /}ig*Veda fait plus dune fois allusion a des pra^ 
iiques qui soni de vMtables incantations. On peut citer dan^ 
Det ordre d'idies Vhymne X, 97 presque entier, dans lequel 
un miideoin combine lavertu des simples avec la puissance 
-des formules, Thymne X» 145, Incantation dirig^e par iine 
femme centre une autre Spouse de son mari, les impositions 
de mains en vue d'une gu^rison dont il est question au vers 
X, 137, 7, les formules contre un adversaire, X, 166, centre 
Toiseau da mauvais augure, X, 165, contre la fievre, X, 163 
etl61, contre les maladies delamatrice, X, 162, 1 et 2, contre 
I'insomnie, VII, 55, 5-^8, contre les insectes nuisibles, 1, 191^ 
1-7 et contre le poison, ibid. 10-16, contre la laideur, X, 155^ 
etmfime contre lepich^,'X, 164. Nous reviendrons du reste, 
en traitant de la parole sacree, sur la puissance ^es mal4^ 
dictions oonstat^e dans les vers X, 87, 13 et 15, et sur la 
prifire que I'auteur de ThymneX, 166 (3^), adresse a V&cas 
pati, le « mattre de la parole, » pour obtenir que ses incan* 
tations Temportent sur celles de ^es ennemis. 

II est vrai que les pratiques et les formules de oe genre 
tiennent une place beaucoup plus grande daus I'Atharva^ 
Veda que dans le /{ig-Veda, raouieii d'hymnes presque exolu* 
Bivement consaores au culte regulier. Mais ce culte lui-m4md 
est assimilable dans une oertaine Tnesure aux incantattonis^ 
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aux pratiques magiqaes. C*est ce que, sans nous attarder 
davantage aux pr^liminaires et aux analogies, nous allons 
essayer de prouver directement. 

Le formalisme tient ^videmment, d&s la p^riode du Aig- 
Veda, une grande place dans le culte. Les hymnes i4prt et 
AfTSL, assemblages de formules toujours reproduites dans le 
mSme ordre, et dont chacune est caracteris^e, non pas mSme 
toujours par le nom d'une divinity sp^ciale, mais par la pr^* 
sence d*une exclamation sacr^e comme svdhd (yers 11 ou 12), 
par Temploi de la racine idh « allumer », precedee du pr^fixe 
sam, soit dans une forme participiale, soit dans le substantif 
samidh a bftche » (vers 1), enfin par Temploi de la racine id 
dans le sens « d'honorer, i» ou du substantif id « libation, of- 
frande» qui ne presente avec cette racine qu'un simple rapport 
de son, — ces hymnes, dis-je, ont ^t^ souvent cit^s comme les 
monuments d*une liturgie d^ja tres-compliqu^e. II est vrai 
que pour cette raison mSme on les a consider^s comme rela- 
tivement modernes. On trouvera naturel aussi de rapporter 
aux derniers temps de la periode vedique Tallusion aux 
quatre principaux prStres du sacrifice que paratt renfermer 
le vers X.. 71, 11, et, sinon la repartition d'offrandes spe- 
ciales entreles dififerents dieux ou groupes de dieux, III, 52, 7; 
cf. VI, 57, 2, au moins Tattributiou a chacun d'eux d*un 
mattre particulier, X, 130, 4et5. Quoi qu'il en soit, ilest cer- 
tain que le rituel a dft aller se compliquant toujours davan- 
tage, et que nous ne pouvons juger de celui qui 4tait en 
usage dans la periode du Rig-Yeia, par celui dont les stltras 
nous ont conserve les innombrables details. Mais la forme du 
sacrifice pouvait 6tre plus simple sans que pour cela on 
attach&t a cette forme une importance moindre. En ce sens, 
ce que j'appelle le formalisme peut Stre, et est en efiet selon 
moi, aussi ancien que le sacrifice lui-mSme. Dans le itig-Veda 
du moins, et dans les parties m^mes de ce recueil que nous 
n'avons pas de raisons particulieres de considerer comme 
moins anciennes, nous voyons les rishis pr^occupes d'une 
exactitude rigoureuse dans Tobservation des rites. G*est 
ainsi que, m£me en negligeant les textes appartenant au 
X'' mandala, comme celui ou le poete prie les dieux de ne 
pas permettre qu'il s'ecarte du chemin du sacrifice, X, 57, 1, 
nous constatons au vers I, 140, 1 1 la croyance a la superio- 
rity de la priSre « bien faite » sur la priere « mal faite, » et 
au vers II, 33, 4 Tid^e que la divinity peut Stre irrit^e des 



— 123 — 

liommages qui lui sont adress^s, par exemple, d*un « eloge 
mal fait », ou d'inyocations portant a la fois de dififerents 
cdtes, sahuti. 

Le dernier point est surtout digne de remarque. Dans ces 
observations destinies seulement & mettre dans leur vrai jour 
les passages qui serontcit^s plus loin pour ^tablir Taction im- 
mediate d,u sacrifice et de son principal ^l^ment, le feu, nous 
ne pouvons toujours, en depit du plan que nous nous sommes 
trac^, ^carter les textes qui font intervenir les dieux dans 
le sacrifice comme parties prenantes, et nous j admettons 
ceux qui, de fa^on ou d*autre, relevent Timportance du fait 
materiel de la cer^monie, sans rentrer exactement dans 
aucun des differents ordres d*idees qui feront le sujet de la 
deuxieme partie. Or, quoi de plus conforme a Tidee d'une 
puissance, en quelque sorte magique, du sacrifice, et de plus 
^loigne de celle d*un hommage dont le principal m^rite 
devrait Stre la bonne volonte du sacrifiant, que cette preoccu- 
pation manifest^e par le suppliant au sujet des invocations 
adress^es a tel ou tel dieu en mSme temps que la sienne? 
Les rites particuliers dont elle a determine Tinstitution, 
et qui sont d^crits dans les sfttras, peuvent d'ailleurs 6tre 
relativement r^cents, mais elle est elle-mSme tres-ancienne 
comme le prouve la trace qu'en pr^sente le /{ig-Veda dans 
le passage deja cite. 

L'importance attach^e a la forme mat^rielle du sacrifice 
avait fait des connaissances n^cessaires au sacrificateur une 
science veritable, bien avant que cette science comprit les 
raffinements philosophiques ou th^ologiques auxquels sem- 
blent faire allusion les vers I, 164, 39; VI, 56, I et beau- 
coup d*autres. Cette science avait sa base experimentale. 
Quand les chantres v^diques se posent, comme il arrive sou- 
vent, une question de ce genre: « De qui les dieux (dansce 
passage, les Maruts) ont-ils goftt^ les prieres? » I, 165, 2, 
c'est avec Tintention de reproduire les prieres qui ont ^t^ 
efficaces ; « Par quelle grande priere les retiendrons-nous ? » 
ibid., et Tintervention des dieux n'enleye pas a une pareille 
conception de la priere le caractere qui la rapproche d'une 
incantation veritable. Des traditions pareilles a celle que les 
vers 4 et 7 de Thymne VII, 83 resument en ces termes: 
a Le sacrifice que les Tritsus ont accompli comme purohitas 
a ete efficace » ; « L'hymne des prfitres, convives du sacri- 
fice, a ete efficace », r^solvaient d'ailleurs leplus souventla 
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question en faveur des formules de telle ou telle famillef 
sacerdotale, et dans Tiaterdt du prStra qui en ^taii membre« 

Les fonctions de sacriflcateur en effet, et c'est la un point 
capital dans le sujet qui nous occupe, ^talent d^ja remplies 
par des prdtres 4 Tintention de ceux qui faisaient les frais des 
sacrifices et devaient en beneficier. Si Tinstitution des 
castes ne se rencontre, en dehors de Thymne X, 90 sur le 
sacrifice du Purusha, qu'a Tetat de germe dans le Tiig-VedaS 
Tusage de oonfier roouvre difficile de la celebration da 
sacrifice selon les rites i ceux qui en ont une oonnaissance 
sp4ciale» de charger une personne comp^tente de porter la 
parole au nom des int^resses, V, 65, 1 , est deja parfaitement 
4tabli. Le terme de yajamdna « sacrifiant »» d^signant dans 
les rituels celui qui fait faire le sacrifice a son intention, a 
Aejk ce sens technique dans un grand nombre de passages du 
flig-Veda, I, 24, 11 ; II, 18, 3 ; III, 3, 3; 53, 3 ; V, 45, 5 ; 
VI, 64, 6 ; VII, 16, 6 ; VIII, 86, 2 ; X, 40, 14 ; 122, 8 ; YM. 
10, 1, etc. Le mdme personnage est plus souvent encore 
d^sign^ par les noms de maghavan ou de ^ri, et les pas^ 
sages OIL Tun de ces noms est oppos^ au terme de jarUat 
cc chantre » ou a toute autre d&ignation des prStres, par 
exemple par un pronom personnel, sent innombrables. 

Le prdtre dont le sacrifiant emprunte le secours devient 
pour lui le dispensateur de tous les biens, a tel point qu'au 
Vers I, 124, 4, par une comparaison b\li, selon nos id4es,^ les 
deux termes paraissent avoir ^chang^ leurs places natu-; 
relies, il est dit de Taurore qu'elle a fait apparattre des tre-* 
sorscommeNodhas *. Aussile pr£treest*il consider^ lui->m6me 
comme le plus pr^cieuxdes dons. On demande k Agni, enmSme 
temps que la richesse, le rishi qui conquiert mille biens ^, X, 
80, 4; cf 1. Au vers X, 47, 3, Tune des epith^tes de la 
richesse demandee a Indra est grtua-vishij « comprenant des 
rishis illustres *. » Les «h6tes » que I'auteur du vers V, 50, 3 
implore des dieux, ne peuvent £tre ^galement que des rishis^ 
des pr^tres capables de c^l^brer exactement le sacrifice^ 



1. Voir sur cette question les Sanscrits Texts de M. Muir, vol. 1. 

2. Nom d*un ancien rishi. - 
8. Cf. I, 189v 8 ; Puissions-noUs COnquefir mille biens atec.Ies rishis ! Of. 

encore I, 27, 9. 

4. L'epitb^te vipra-vira aux Yers 4 et 5 du m^me bymne me parait avoir 
re mtoe sens. Ap|)iiqu6e i Soma, IX, 4, 45, ou k Agai, X,188, 1, j« latradui*'' 
j;al « qui donne des prdtres i> ou c qui a pour fils les prdtres« > 
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Si le pretre est an present da ciel poar le sacrlflaut, U 
saorifiant aa.est un pour le prfitre, qui le desire, IX, 112, 1„ 
at qui le demande aux dieux, II, 27, 17 ; V, 6, 2 ; IX, 8, 7 ; 
car les serviQ^ qa*il lui rend ne sent pas gratuits. Les pane- 
gyriques coimus sous le nom de ddnasMiy qui se rencon* 
trent SQUvent a la fin deshjmnes, et qui remplissent parfois 
un hymne entier (par example I, 126), nous ont garde le 
souvenir des lib^ralites, souvent sans doute exag^r^es dans 
les termes, qui etaient le prix du sacrifice. Les chantres du 
Aig-Yeda ne se bornent pas d'ailleurs a celebrer ces libera- 
lites : ils les provoquent. Tel parait ^tre Tobjet principal de 
rhymne X, 117, sur le devoir deTaumdne, et de rhymne VI, 
53, ou le dieu P&shan est pri4 de fendre le cc6ur des avares 
et de les disposer a la generosite. 

Nous ne pouvons relever tons les passages qui se ratta- 
chent a cet ordre d'idees. Contentons-nous done d'ajouter 
aux citations pr^c^dentes una courte dtude sur le mot daks'-, 
hiudy qui a dej^ dans le i}ig-Yeda son sens technique, si 
familier plus tard aux auteurs des Brahmanas et des Siktrasy 
de a salaire du sacrifice. » 

II ne Ta pas seulement di^ns un certain nombre d'emplois 
ou MM. Roth et Gras^mann admettent cette interpretation, 
dans de« ddnastuti, VI, 27, 8 ; VIII, 24, 29 ; X, 62, 9et 11 ; 
cf. 1, dans le compose dakshindvaty d^signant le sacriflant, 
Vm, 86, 2 ; X, 18, 10 ; 69, 8, enfin dans les hymnes I, 125 
et X, 107, sur lesquels nous aliens revenir. U Ta aussi, selon 
moi, dans les passages assez nombreux ou il d^signe le don, 
II, 11, 21 ; 18, 8 ; VI, 37, 4 ; VII, 27, 4 ; VIII, 24, 21, ou 
les dons. III, 36, 5, faits par Indra a ceux qui lui ofifrent des 
sacrifices. Selon MM. Roth et Grassmann, notre mot estalors 
un nom de la vache, symbole des liberalites des dieux. Mais 
ce qui me fait croire que Temploi du mot dakshind pour des^ 
gner ces liberalites implique une comparaison de la recom- 
pense accord^e par les dieux au sacrifiant et du salaire que 
celui-ci donne au pretre, c*est que la comparaison est effec-^ 
tivement exprimee au vers I, 169, 4, ou il s*agit encore des 
dons d'Indra, et au vers I, 168, 7, oik il est question de ceux 
des Maruts. Je ne conteste pas qu'en reality, et si Ton 
remonte a Torigine de \b. dakshind^ c'est le don du dieu qui a 
dii servir de prototype a celui du sacrifiant. J'admets aussi 
que le substantif a sous-entendre avec le mot dakshind, qui, 
etymologiquement, est un adjectif feminin, doit 6tre un mot 
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signifiant « vache ». Mais il me paraft peu probable que daks- 
hind ait ete pris jamais comme un nom commun de la vache, 
en tant que f^conde, proprement «bonne,utilei». Je ne con- 
nais pas en efifet d'exemple vedique de Temploi du mot daks- 
hina « droit » dans ce dernier sens. Sans doute le rite qui 
consiste a placer du c6te droit dans le sacrifice la vache 
destin^e au prStre pour son salaire (Haug, traduction de 
TAitareya — Brihmana, p. 420, note 18,) reclame lui-m6me 
une explication, et c*jest, a ce qu'il semble, dans Temploi de 
dakshind pour designer les dons des dieux, qu'il faut chercher 
Tetymologie de ce mot. Mais nous voyons pr^cisement dans 
le vers III, 39, 6, ou Indra regoit comme aux vers VI, 29, 3 ; 
cf. IX, 98, 10, 1'epithete dakshindvat que MM. RothetGrass- 
mann traduisent, je ne sais pourquoi, « bon, utile », mais qui 
lerepresente evidemment comme faisant aux hommes ce don 
que, dans un bon nombre de passages, nous avons vu appel^ 
sa dakshind (cf. Ill, 53, 6, ou 11 fait ce don en d^telant ses 
chevaux), nous voyons, dis-je, dans ce passage ou le don 
dlndra est d*ailleurs la liqueur pr^cieuse cachee dans les eaux 
du ciel, qu'il le tient « dans sa main droite ». Je crois done 
que la dakshmd des dieux est le don,primitivement la vache, 
qu'ils ofifrent de la main droite, et que la dakshind des 
hommes est le salaire que, dans le sacrifice, on place duc&te 
droit. 

Si au vers VI, 64, 1 , notre mot est applique a I'aurore, c'est 
que Taurore est alors consider^e elle-m^me comme le salaire 
du sacrifice. II ne faudrait pas conclure de ce passage qu*il 
designe I'aurore en tant que vache*, et encore moins ychercher 
un argument pour defendre la correction proposeeparM.Grass- 
mann au dernier pada du vers 1, 123, 5, dont le veritable 
sens est « Puissions-nous le vaincre (Fennemi) avec la 
dakshind comme char, » c'est-a-dire « Que le salaire du 
sacrifice, pareil a un char de bataille, nous rende victorieux 
de Tennemi ! » Nous retrouverons d'ailleurs plus loin le « joug » 
de la dakshind, I, 164, 9, et a c6te du « char » du sacrifice, 
le « char » de la dakshind (voir ci-apres le vers 11 de Thymne 
X, 107), sur lequel montent tons les dieux, I, 123, 1, c'est- 
a-dire qui les amene au sacrifice. 

Comme on le voit des maintenant, Fid^e de I'efficacit^ du 
sacrifice est transport^e au salaire moyennant lequel ce 

1. Voir chapitre III. 
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sacrifice est accompli. Ge salaire devient ainsi le principe de 
tous les biens, en sorte qu'il a pu etre divinise et compris dans 
des enumerations de dieux, I, 18, 55, avec le sacrifice lui- 
mlme, X, 103, 8. Nous reservons pour les chapitres III et IV 
les passages ou la daks/iind joue un role analogue a celui des 
elements femelles du sacrifice en general. III, 62, 3, et est 
concue dans les m^mes rapports que ces elements, soit avec 
Agni, 111,58, 1 ; V, 1, 3; VIII, 39, 5, soit avec Soma, IX, 71, 1. 
Ce que nous savons deja du double emploi du mot dakshind 
pour designer les dons des dieux, et le salaire du sacrifice 
qui assure ces dons au sacrifiant, nous suffira pour com- 
prendre les deux hymnes suivants sur I'importance des pre- 
sents a faire aux prStres. 

X, 107, 1 : « Leur grande bienfaisance s'est manifestee ; 
tous les dtres vivants ont ete delivres des tenebres, la grande 
lumiere donnee par les peres est arrivee ; le large chemin de 
la dakshind ^ est apparu. 

2. <i Ceux qui donnent la dakshind ont un sejour eleve dans 
le ciel ; ceux qui donnent des chevaux vont dans le soleil ; 
ceux qui donnent de Tor ont en partage Timmortalite ; ceux 
qui donnent des vetements, 6 Soma, prolongent leur vie '. 

3. a L'abondance divine, c'est la dakshind^ ^ le culte des 
dieux, Cette abondance n'est pas pour les avares qui ne 
donnent pas. Aussi sont-ils nombreux les hommes qui, 
par crainte du peche, ofi'rent et donnent la dakshind, 

4. « Les ^tres qui contemplent les hommes surveillent 
Vayu qui repand cent torrents , Thymne celeste et Tof- 
frande *. Ceux qui dans Tassembl^e ofi'rent et donnent, ceux- 
la traient une dakshind equivalente a sept meres ^. 

5. « Celui qui donne la dakshind est invoqu^ le premier. 
Celui qui donne la daAr^Aina marche en avant comme chef 
du village. Celui-la me parait vraiment le roi des hommes, qui 
le premier s*est plu a donner la dakshind, 

1. Le chemin de la dakshind pent ^tre ici, comme le chemin du rita 
(voir quatrieme partie, ch. Ill) au vers I, 136, 2, soit le chemin que suivent 
les dons celestes, et particuli^rement le don de la lumiere, rapporte ici aux 
peres (voir le paragraphe precedent], soit celui que suit U salaire du sacri- 
fice, ou plut6t le sacrifice lui-mdme, pour procurer ces dont aux hommes. 

2. Voir plus haut, p. 75, note 1 . 

3. La dakshind procure en abondance les biens celestes. 

4. Voir plus haut, p. 102. 

5. C'est-^-dire les sept formes de la femelle mythologique. Voir le chapi- 
tre de VArithm4tique mythologique. 

Bergaigne, Religion vidique, ^ 
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6. ci C'ei3t celuWa qu'on appellelerishi, le prfitfe (brahman), 
le condttcteui* du sacrifice, le chantre des s&mati, le l*ecit£i- 
tetir des hymnesj il conbait les trois corps dtt brillaiit (Agni 
ou Soma), celui qui le pi*emier a recu la dakshind. 

7. rt La dakshind d6hne un cheval, la dakshitid dbniie utife 
vache, la dakshind dohne Tor bfillAnt, la dakshind prtittUfe 
la Aourritur^ qUi est notre vie ; celui qUi salt cela se fait une 
cuii*asse de la dakshind. 

8. * Les homines bienfaisantd he meUi*tBtit palSj iMe p^ris - 
feeiit pas ; les hommes bienfaisauts u'epf ouvent pAs de dotti- 
mage, ne soiit pas ^brafales ; tout ce monde et le cielj t<)Ut 
i'Univers leui^ test donhd par la dakshind, 

9. « Les hommes bienfaisants conquldr^lit le* pfeihiers 
une demeure agr^able ; les homnites bienfaisants cottquiefent 
une Spouse aui ricbeis VtStements ; les hommei bii^nfalsants 
conquiiereiit une rasade de liqueur ; left homme* blenfi^isahtfe 
triomphent de ceux qui viennent sahS fttbit* St^ ftppeWi. 

10. t( Pour rhotome bitenfdiftant isst Wh6 le tjh^val rapide ; 
|)Our Thomme btenfaisabt lA jeune fiUe i*fet pur^g; pour 
rhohiine bienfaisant oettemaison 6st orni^e) cohim^ iinet&ng 
plein de lotUs, brillante comme la demeurtt de* (Mxit. 

1 1 i <t L'homme blenfaldaht ert port* par de bous ehevaUx ; 
1^ (^har de l^ddkshihd foiAe bien. dl^Ux ! aid^e i'h<^ttid 
biehfaisant daUift les cotnb^ts. L'hdmmd blenftiiSliM f ^sl 
vainqu^ut* dte Ses i^nuemiiS; » 

I, 125i 1 . t5t L'h6tte qui arrii^e le matin (le ptnitre) doHne le 
matin la rlche^se. Le sage le recoit ^t Id g&Me pdur lul. 
O'est pi^ lui, qu'fei6cr6ifesaht M raceet ph^lOhgeAht sapi*opre 
vie, il jouit d'tane richefts'e ftbottdaiite ^t d'une nomWfeUsfe 
posftSri'tlS. 

2; « II aura en ftbondancdded t^i&ht^M) deTor^ ded eh^tauki 
tl revolt dlndra une longue jeunesfti^, 6elUi qui> d h6te qui 
arrives le matin, prendun hoUiftie tel qUe tol aVBd les pti^ 
sents, comme on prend un animal dans un filet. 

8. cc Je Auis^ parti aujourd'hui de bonne heure cherchant un 
homm^ pieux, le fih de ma recherche (qtliS ini^ ret&hei*che me 
fait trouver), avec un char plein de richesses. Fais boire au 
matk*e des hommes le sue de la plaute ealvrante^ fortifie-^14 
avec des hymnes de louange . 

4. « Les rivieres, ces vaches qu i apportent la joie, coulent 

1 » C'est, a ce qu'il semble, le prdtre qui parle. 
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pour tehii qui a sacrifi^ et qui veut saiiMfiisr encoms ; vers 
celui qui donne, ^ili ^st bienfalsant, led gottttes de beur^e 
pi*eci^iiges couleilt de toUles parts. 

5. xi II s'^levB ati sommet du ciel ; celui qui dohne va chez 
les dieux ; pour luiles eaux, les rivieres roulent de« flots de 
beUrris ; pour itli cette* dukshind est toUjours fecondid. 

6. <t Oes splendeurs appartiennent a t^Mli qui donueUt lA 
dakshihd ; ^ ceux qui donnent la dak^hitid appartienttent ie6 
soleils dans le ciel ; ceUx qui donnelit la dtikshit^d out eu par- 
tage l*immortaliti5 ; ceUx qui dormant la d&kshtad ^Irolongeut 
leurvie. 

7. (a Qttts teux qui donn^nt ^chappent au5t dattgeri^, ^u mal! 
Que les bienfaiteurs fideles a la loi ne vieillissent pas ! Qu'Un 
autk'e serve ales prot^ger ! Que les tJhagrius aillent k (ielui 
qui ue donne pas ! » 

Aux passages qui promettent uUe maghiftque recottipense 
a ceuk qui donnent une riche dakshin^, on enpourrait ajou- 
ter d*autres ou \t Salaire du sacrificed n*est pas d^signii par 
sou uom technique]: « Celui qui accueill6 les hymnes arec utt 
present », dlt I'auteur du vers I, 54, 7, « pour celui-lA, 
un torrent se gonfle au-dedsou's du ciel » ; t< Celui-IA, » dlt 
a AgUi un autre poSte, IV, 4, 6, a <5elui-la connatt ta bien- 
teiUatt(ie, 6 It plufi jeune des dieux, qui a pr^W assistance 
(littiSraleluent, qui a frayi la voie) A un pritre tel que moi* » 

LeS textes concemant les rapports de?3 pr^tf es avec ceux 
donl lis accomplissent le sacrifice, temoignent dejide Tex- 
trftme importance attach^e au fait materiel de la c^vitaotA^. 
lis nous ont pr^panSs k comprendre ceux qui attribuent aux 
prStres, ou plus geu^ralement i ceux qui accompllsseut le 
sacrifice, une action directe et en quelque sorte magique sur 
l6s pheuom^nes celestes. 

Une telle puissance est, il est vrai, c^Wbree princlpalemeufe 
chez les sacrificateurs du passe, et la confusion frequente de 
ces sacrificateurs avec les dleux pent sembler au premier 
abord une explication sufflsante des passages qui leur attri- 
buent des (Buvres analogues k celles des vrais mattres du 
cieL On ne pent nier en eflfet le caractere Equivoque d'un bon 
nombre de textes, oA les ph^nom^^nes celestes sont rapportis 
a des agents qui semblent participer de la nature des a peres » 

\. Celle'cU c^est-^-dire, non pas la dakskind ded dieux, mais le salaire dtt 
sacrifice qui procure les biens celestes. 
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et de celle des dieux. Nous ne parlons pas de ceux ou les 
personnages qui ontouvertles portes (celestes), 1,69, 10, qui 
ont fait le soleil, VII, 62, 1, ou les sages qui Tout conduit, 
V, 45, 10, qui Tout conquis ainsi que les eaux, 1, 146, 4, qui 
ont trouve (cf. ci-apres) le ciel et la terre. III, 54, 4, ou les 
mkles qui portent le flls des eaux, I, 186, 5, ne sent pas 
m^me design^s comme des sacrificateurs. Mais dans Thymne 
I, 72, par exemple, ceux qui ont fait les deux yeux du ciel 
(v. 10), c'est-a-dire sans doute le soleil et la lune, qui ont 
trouv^ le ciel et la terre (v. 4) et par Foperation desquels 
cette derniere a et^ « itendue » (v. 9), qui ont decouvertles 
sept portes celestes de la richesse (v. 8), sont, comme nous 
avons eu deja Toccasion de le remarquer, assimil^s tant6t 
^ux dieux par les epithetes amrildhy « immortels » (v. 2, 10), 
yajniydsdhy « dignes du sacrifice » (v. 4 *, 6), tantot aux peres 
par celles de svddhydh, « pieux » (v. 8), de dhiyamdhdh^ 
ci faisant la priere » (v. 2), par la mention du sacrifice qu'ils 
accomplissent (v. 3, 5), et surtout par celle de la meta- 
morphose qu'ils ont subie en abandonnant leurs corps (v. 3, 
5), (cf. encore v. 9). L'equivoque signalee subsistera done 
dans les passages ou les fils qui ont engendre leurs parents, 
c'est-a-dipe le ciel et la terre, I, 159, 3 ; cf. 4, ou les person- 
nages qui ont ouvert les portes (celestes), VII, 2, 5, sont 
appeles « les sages aux belles prieres » ou « les pieux » , avec 
une allusion d'ailleurs assez claire au sacrifice (cf, encore 
X, 11, 3; VM. 11, 6) *. Les dieux ne sont-ils pas sous ce 
nom mSme compares a des ascetes ^ dans un passage, X, 
72, 7, ou il est dit qu'ils ont rapporte le soleil qui etait 
cache dans la mer? Les sept rishis quiontparticipe al'oeuvre 
du createur Vicvakarman, celebree dans I'hymne X, 82, ne 
sont-ils pas aussi vraisemblablement les sept rishis divins 
dont il a ete deja question? 

i. Au vers I, 72, 4« le nom de rudriydh parait meme les assiiniler partl- 
culierement aux Maruts, tandis qu'au vers 8 la mention de Saramd suggere 
plut6t ridee des Angiras. 

2. La teneur generale de Thymne VIII, 29, compose de vers dont chacun 
decrit un dieu, ou ua groupe de dieux, sans le nommer, est la seule raison 
que Dous ayoas de rapporter a des dieux, et de preference aux Maruts, plutdt 
qu*aux p^res, le vers 10 : c Quelques-uns, en chantant, ont inveute un grand 
sdman par lequel ils ont fait briller le soleil. > 

3. Yaiaynh, L^ laotyaiiest considere comme un nom propre par MM. Roth 
et Grassmann. 11 est vrai quUl est dans les vers YIII, 3, 9 et 6, 18 construit 
paralleiement au nom de Bhrigii ou des Bhrigus. Mais le sens etymologique 
en aurait ete en tout cas « ascete. » 
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Cependatit, que les personnages congiis comrao ayaut exerce 
une action sur les pheaomenes celestes soient des dieux ou des 
hommes, rassimilation de ces personnages a des sacrifica-^ 
teurs garde tout son interSt pour le sujet (Jul nous occupe. 
L'idee de la toute-puissance du sacrifice est en effet, comme 
nous I'avons remarque d'avance, une de celles qui expliquent 
le mieux le mythe du sacrifice celeste. Elle peut mSme seule 
en rendre compte quand il est presents, ainsi que nous le ver- 
rons plus bas, comme leprincipe des choses, ou quand levers 
X, 88, 8 nous le montre protegeant les dieux qui viennent de 
rinstituer : « Les dieux ont institue (litt^ralement, engendre) 
d'abord la recitation de Thymno, puis Agni, puis Toffrande ; 
ce sacrifice est devenuleur protecteur: le ciel en est temoin, 
et la terre, et les eaux. » Nous continuerons done a citer les 
textes relatifs aux r^sultats atteints par les peres dans lenr 
sacrifice, sans insister davantage sur la confusion possible 
de ces peres avec les dieux. 

II n'en est pas de plus remarquable qu'un fragment que 
nous aliens emprunter a Thymne IV, 1. Ce fragment donne 
aux peres la qualification de manushydh, «humains» (v. 13), 
et cette mention expresse de leur nature primitive suggere 
naturellement ridee qu'ici dumoins, le sacrifice dont il s'agit 
est bien un sacrifice terrestre. Je le traduis en en tier bien 
qu'il renferme des termes mythologiques non encore etudi^s. 
Ces termes s'expliquent d'ailleurs a I'avance par le contexte 
mfime qui nous offre le nom vulgaire des aurores a c6te de 
celui des vaches qui los representent et de la mention de la 
caverne qui est censee les retenir. — IV, 1, 13 : « Nos peres 
humains se sont places ici, empresses a accomplir la loi ; ils 
ont, en les appelant, fait sortir de la caverne, de Tetable de 
pierre ou elles ^taient renferm.^es, les vaches aurores bonnes 
laitieres. — 14. lis se sont ornes en fendant la pierre; que 
les autres proclament cet exploit qu'ils ont accompli ! Mattres 
du betail, ils ont chante un hymne, ils ont conquis la lumiere, 
ils ont fait entendre des prieres et des supplications. — 15. 
Desirant les vaches, les heros, les Ucij ont, avec la parole 
divine, ouvertla pierre solide et bien jointe qui entourait les 
vaches et les retenait, la caverne solide pleine de vaches. 
— 16. lis ont imagine le premier nom de la vache ; ils ont 
trouve les trois fois sept noms supr^mes de la mere ; con- 
naissant cela, les troupes ont fait retentir une acclamation ; 
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la vache rouge est apparue dans sa gloire *. — 17. L'obscuriti 
confuse a disparu; le ci^l a hril)^; U spleindeur de Taurore 
diviqe s*est levee ; le aoledl «*est etend\i Am^ \es (it\fwp« 
Aleves, distinguant cbez les morteU ce qui e^t droit df!' ^^ Q^i 
ne Ve&^t pas... » 

Oq aura remarqu^ que les peresqui, pn^v lenr sacriQc^, ont 
fait ieyer le jour, sent au yers 15^ d^signes par \^ ViOxc^ ^*WV 
dont j'ai cru pQuyoir dire, sinon qu'il est tPVJQurs nojp FP^Rre^ 
au ^ipini^ f|u'il est en voie de le devenir. !Nou4 lisons eupoir^ 
aux ye?a YH, 90, 4 et X, 45^ U , que les Ucvj oat Quyert ratable 
desi yaebes, Mais dans le premier* le contexte indiqu^ qvie le 
r^sultat de cet exploit a ete I'eooulepient des eaux aussi \\\^is 
que Tapparitioi^ des aurores, en mdme temps d'ailleu?^ que 
Vepithete didhjfdnAhj « priant ^ pffre une nouveUe allusiou 
au sacrifice. Daua le secQud, le^ Uqij accomplissent lear 
CBUvre ayec Agui. Ailleurs ce sopt les i4yus qui fendent 
Tetable des vaches, X, 74, 4. Mais o'est surtout sous le uom 
d'Angiras que les peres figurent dans le mythe dont il s'agit. 
Je reserya les passages qui leur donnent le dieu Indra pour 
compaguou et pour chef, ainsi qqe eeux ou ils empruntent le 
iiecours de Sarama, persouuage qui doit fair^ le sujet d'une 
6tude partieuU^re. Oii tro^yera dans la sectioa consacr4e a 
Brihaspati ceqx qui les associeiit a ee djeu, nomme lui- 
mSme Angiras, et plus souyent ^ngirasa. II m/ep fe^ie, 
pourtaut plusieuT'S euaore a citer ioi. I, 71, 2 ; « Nqsi p^reii 
Angiras ont avee leur?^ hyn^ue^ brjs^ lei fo^t^iyes^egi )e§ ptu§ 
solides; ils ont ayec ce bruit liaise lapiwrei il? nouf; pnt 
o.uvert uuei wie. qui part du bs^ut du oiel i ils Qi^t ^Ququii 1^ 
jour, la lumier^t r^teudard (du jour), lea ^aebw- V --r- IY» 3* 
\l: (i lis pnt selw lalo.i fepdu et sep^M en dwx parties k 
pierre i les Angiras put uui ^euirs ^QQla^atiQua av^ mugi$- 
aemeut dea Y^ol^es; les bw^^ wt heur^u%e.iue,Bit assiege 
Taurore ; la lumiere. a paru qua^d Agni f^t ne *. » -r- Yi« 
65, 5 : ft C'es.t a cette heure, 6 aurore 1 habitante de Ist mon- 
tagne de pierre ! que les Angiras (jele.bre.nt les et^Wea de. 
vaches; ils les Qut fendue^ ayec leur hymne, ^veo leur P?ierei 
riuyooaticii adress^^e au^^ dieux par le3. l^eros a ete fiffiea^e. v 
Dausi Vhywue X, 63, ^ur les Angiras, iipus lisons au yeft 3 

1. L'aurpre. Voir chs^pitre HI^ 

2. S'ilfautrattacher k ce vers celui qui le suit, le resullat de Toeuvre des 
Angiras n*a pas eie seulement T^pparition de TauraM, mais eacore recaule- 
mtmi des eaux. 
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que oes peres ont fi^it sortir la riohes^^ eomposee de vaehes 
et fendu la c^verne selon la loi, ^t au vers 3 qu'iU out adlon 
la loi fait moAter \q soleil dans le oiel» et eteodu (sons lui, 
cf. V, 85, 1) la terre mer^, D'aprea la vers I, 83, 4, le 
betail, comprenaiit dea chevaux et dea vaehes, que lea 
Angiras opt coQquis par leurs OBuvres piea, en allumant le 
feu sacre, a eti ravi par eux an Pa«i. Nous ^retrouverons ce 
detail dana la forme particuU^re du mythe ou figure Saram&. 
Cost sans ([out^ parce qu^ila out chasse lea ten^brea au 
moyeu de leur saorifiee, que TAurore est appelee angirasl^mnAf 
VII, 75, 1 ; 79, 3, « la plus aejoablablei aux Awgiras, » oomme 
digsipaat robscurite. Le Yera IV, 51, 4, d'apres lequel Tau- 
rore a hriUe ohee (pour) Angiras, eomme elle a brille pour 
Navagva, pow Dagagva, parait faire encore allusion au mfime 
ntytl^e. J'en dirai autant du vera X, 169, 2, portent que lea 
Angiras ont « fait » lea vachea par leur asc^tisma^ 

II est dit encore au vera VII, 76, 4, que lea perea ont 
trouve la lumiere cach^e, et qu'av^c leurs formules efflcaeea 
ils ont engendre I'aurore. Le vers X, 107,1, parledela 
lumiere donnee paries pArea. Enfin, d'apres le versX, 68, 11, 
qui paraU d'aiUeurs lea associer a Brihaspati, les p&resont 
orn^ le ciel d'etoilea, donne Tobacurit^ a la nuit et la lumiSrcj 

au jour. 

L'action exeroee par les anoiena rishia sur les eaux du oiel 
eat exprimee par une image aaisissante au vers I, 88, 4 : 
ft Lea Gotapaa*, faiaant lapriere, ontavec leurs hymnes ren= 
ver^e le reaervoir d*eau pour le boire. » Les vers X, 98, 5 
et 6 ne sent pas moins curieux : « 5. Le rishi DevS.pi, fils 
de ^ishashena, 3*etant charge des fonctions de sacriflcateur 
et sachant se concilier la bienveillance des dieux, a r^pandu 
\^fk eaux divines de la pluie de la mer superieure dans Tinr 
firieure. — 6. Les eaux etaient retenues par les dieux dans 
gett^ n^^r superieure ; elles ont cQul^^ yep.aftd\\^.s, ^ftflc^ftsi 
par Dev^pi, fils de /iishcishena.... ». 

Mais pe n'est pas seulement aux anciens rishjs qu'est 
a^tribu.e^ \ine actipn d^ c^ genre sur lea p^e:aoiD$Ae?i c^l^ate.*. 
Les Bouveaux ae croient dou^s de la mSme puissance, ou au 
moins capables de Tacqu^rir. Dans Thymne IV, !2, q^i guil; 
in[im4di9it§meAt «el\ii auquel npua avoaa amprunte touts^ 



\, P>pir^s 1§ ycirsii i39, 7, lax&Q^e.a 6te donnee aux AogirM par laa dieux. 
Le vers YII, 52, 8 fait peut-6tr« aUWQA au mtae don. 
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rheure un assez long fragment sur les resultats du sacrifice 
des peres, nous lisons au vers 15 : « Puissions-nous devenir 
les sept pretres de la mere aurore, les premiers pieux*... 
Puissions-nous devenir les Angiras fils dii ciel, et briser, 
resplendissants, la pierre qui renferme des tresors ! » Nous 
savons deja que le resultat de cet exploit des Angiras a ete 
le lever du jour, et les vers 16 et 17, outre des details que 
nous retrouverons en temps et lieu, renferment des allusions 
assez claires au mfime mythe ; nous y lisons que les peres 
s^nciens, en observant la loi, en recitant des hymnes, ont 
delivr^ les vaches rouges, c'est-a-dire les aurores, dont ils 
avaient assiege Tetable. Or le vers 19 constate que leurs 
descendants ont atteint le mSme resultat, que par consequent 
leur voBU, formula dans le vers 15, a ^te rempli: « Nous 
avons fait pour toi (le sacrifice) », disent-ils a Agni, « nous 
avons accompli une belle oeuvre ; les aurores resplendissantes 
ont brills selon la loi ; (c'est ce que nous avons obtenu) en 
purifiant le bel ^clat d'Agni, du dieu sans defaut qui brille 
en mille lieux. * » 

Comme les sacriflcateurs souhaitaient dans le passage pre- 
cedent de devenir des Angiras, c'est-a-dire d'exercer sur les 
phenomenes celestes la mSme action que ces personnages 
l^gendaires, nous les voyons au vers X, 53, 4, exprimer le 
VOBU, encore plus hardi, de devenir des dieux triomphant des 
Asuras par la puissance de la parole, et sans doute aussi 
par celle de cette langue du sacrifice dont il est question au 
vers precedent, et qui n'est autre que le feu sacre : « Nous 

4. Nrin parait inexplicable en ce passage comme en plusieurs autres. II 
semble que cette forme se soit souvent iutroduite abusivement dans le texte 
de certains hymnes, a la fin d*un pMa, a la suite de mots qui la precedaient 
ailleurs dans des formules consacrees. Cest ainsi que la formule siiJ^o nrIn, 
explicable an vers III, 14, 4, (oil les deux accusatifs sont en apposition), 
aurait eie transportee au vers I, 146. 4 oti nrin est inexplicable. MSme 
observation sur la formule iuvirddhaso nrin au vers V, 58, 2 d'une part, au 
vers IV, it, 2 de Tautre, sur celle de ivdvaio nrin, explicable au vers II, 
20, 1, par la construction du verbe yaj avec deux accusatifs, mais non plus 
au vers X, 29, 4, et surtout £ur celle de divo wWn, VI, 51, 4 (cf. divo narah), 
reproduite mal & propos au vers VI, 2, 1 J, et meme, je crois, au vers V, 80, 
6, imitee enfin dans la formule divd 7iTin du vers VI, 3, 6, ou le second mot 
n'a pasde sects. Je suppose que nrin s*est introdujt a la suite de vedhaso 
dans notre passage par Tanalogie de la formule tumrddhaso nrin deja citee, 
et des formules du m^me genre miihusho nrin, 1, 169, 6, ddgusho nrin, VIII, 
73, 3, sedusho nrin, V, 45, 2. 

2. Au vers IV, 5, 13 au contraire, iU attendent avec impatience le tudme 
resultat : « Quand les deesses, epouses de Timmortel, quand les aurores 
nous couvriront^lles de la couleur du soleil ? )> 
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avons trouve la langue cachee du sacrifice. » Les Asuras sont 
en cette occasion, de meme qu'en quelques autres^ des 
adversaires des dieux, comma ces druhs ennemies d'Indra, 
qu'au vers I, 133, 1, un pr^tre se vante de brftler lui-meme, 
purifiant ainsi les deux mondes. 

Aux vers X, 101, 5 et 6 les mots « Tirez les outres, ramenez 
les courroies... preparez Toutre » sont peut-^tre adress^s a 
des dieux, (ainsi que le vers 7 tout entier, cf. 1 ; 2 et 9, Voir 
p. 116); mais les sacriflcateurs ajoutent, avec une hardiesse 
qui rappelle le vers citi plus haut sur Texploit des Gotamas, 
a cela pres que Timage du vase qu'on renverse est remplacee- 
par celle d'un puits qu'on vide : <c Vidons le puits plein d'eau, 
abondant, inepuisable » (vers 5), et ensuite (vers 6) : « Je 
vide le puits muni de bonnes courroies, plein d'eau, abon- 
dant, inepuisable. » Ce puits inepuisable est le reservoir des 
eaux du ciel. 

Mais aucun texte ne t^moigne mioux de la croyance a une 
action magique de Thomme sur les eaux du ciel que le vers 
X, 32, 7, ou cette croyance est exprimee d'ailleurs en termes 
generaux, applicables a Tbomme actuel aussi bien qu'a ses 
ancetres reels ou mythologiques : « L'ignorant a interroge 
le savant; instruit par le savant il agit; et voici le profit de 
Tinstruction; il obtient (litteralement, il trouve) Tecoulement 
des a rapides ». Que les « rapides* y> designent ici les eaux 
du ciel, c'est ce qui parait hors de doute. Lc mot anjasi que 
je traduis ainsi ne figure qu'une seule autre fois dans le /Jig- 
Veda, au vers I, 104, 4, et il y figure, peut-^tre m^me conime 
nom propre, dans une enumeration de rivieres celestes. Ajou- 
tons qu'au vers I, 32, 2, Tadverbe anjas, de mSme racine, 
exprime la rapidity avec laquelle s'ecoulent les eaux du ciel 
delivrees par Indra, 

Completons ces citations par celle d'un texte ou il n'est pas 
question seulement d'une action exercee sur les phenonienes 
celestes, mais d'une sorte d'apotheose de Tascete transporte 
au ciel de son vivant par la puissance de Tascetisme, X, 136, 
3 : a Enivres par I'ascetisme^, nous nous sommes eleves sur 
les vents; 6 mortels! vousne voyezque nos corps! » L'ascete 



1. Voir quatrieme partie, ch. I, sect. viii. 

2. II m*est impossible de deviner la raison qui a determine M. Roth, et 
apres lui M. Grassmann, &. supposer pour expliquer la forme anjnsimhfif ua 
adjectii anjasina dont il n*y a pas d*autre exemple. 

3. Proprement, Petat de muni. 
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remplace ici le sacrificateur, pomme novi$ verrpn^ tout s^ 
i'heure rasqetisme substitue dans certaiiies formnles au 
sacrifice. Ces subs^iitwtiofls tr?ihiasent eY^de^ppaejit u^e phas^. 
plus avane^e da la reUgipn que nausj ^tudioa^. Mais ^e priu- 
cipe, a savoir la croyance a w pouvoir magique residant 
desormsiis dans la pratiqup de ceytaipe? austerites, apmme il 
r^sidait d'abord da^s \e^ c^r^onie? du sacrifice, raste la 

Las textas ciiis jjusqu'a present conceruaieut iias sacri^ca- 
taurs ; avant de pa^sar 4 peiix qui Mtribuant au pramiar ale^ 
ment du sacrifice, a Agni, F^ctipn e^ercee juries, pbenomenaai 
celestes, uqus an pi^erons quelque;s-uns qui r^pportent qatt^ 
action au sacrifice pousidera independamment des sacrifica-^ 
teur^, ou qui celebrant an tpf inpsi geu^raux 1^ to\ita-puiss^uca 
du sacrifice. 

On lit au vers VII, 41, 6^ que les aurores ont obai w 
sacrifice (litteralenaent^ se SQut iucline.es dayant lui), J^pus 
reservons pour i'atuda qui sera consacree daua la qua- 
trieme partia, ch. lU, au uipt rita, les passages teli^ que 
les vers 9-12 da Thymne IV, 3^ pu ce mot parait designer le 
sacri^pe consider^ cojcnme cause des piienojnenes celestas. 
Plus g^uerftlemant le sacri^ce asi cpn^u aommp le priueipe 
des chosps, « Lp sacrifice e«it notra pprp,.. uptyp Mauw. v« 
dit Tauteux du vers X, lOQ, 5. A la question posee dan^i 
rhymua I, J 64, au vers 34 ; « Je demaude ou est la upmbyil 
du monde »^ le vers suivaut reppud : « Ce sacrifice astiP noro- 
bxil du moude », pt upus 8avp|i9 qua cp tpriue de non^Uril pat, 
dans la langua des rishisi yediquas, a pen pras synony^ppa da 
celui de para. Dans la cpsinpgouia d^ I'hympe X, 190, la mat 
M{^ dput U viput d'^trp question, at qui dasigna ^puY§Qt la 
sacrifice, est au vers 1 le nom d'un des preiuiars prineipasi du 
monda*. Cp priupipp procedp toutafpia lui-m^ma d'un autre 
dout la UPU^^ ^t iapU' La xupt Mtp«u qui designa aus&l Tu^ 
dps prineipes du n&oo^da dans uu autre hyiune cosu^pgpuique, 
X, 129, 3, a pri^ la seusi d'aacetisme ; luais il signifip primir. 
tiyemeut <« ch^lpur )pi, at le versX, 19ft, 1, insista luf cattfe 
siguific2itipn pyi^iitiYP par I'apithpta a&AidrfAa, « allu»ap. % 
Dans ce mSme vers, le rapprochement des mots tapas etrita 
suggere naturellement I'idea du sapr^^ca. J4a sang pq^tp^*ie\ir 



1 . Le meme vers lui adjoint an fuanoipe desigDa par le mot satya, « Yimi • 
ou ft efficace ty cf. X, 85, 1. 
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d'ascetisme trouve d'ailleurs son e^^plication la plus satisfai* 
s^nt^ ClaQi im emploi primitif du terme ou il aurait design^ 
roBuyre du sf^orifi^e a laqi\elle, sielon la remarque faite plu^. 
haut, ^xiQ periodf» plus re^ente stflhs.titua. d'autre^ pratiques*, 

lid §§erifie0. e^t si bi^u le priucipfe par expel^e^pe, qu*Q^ lui 
rapporteipon-seulement, cf^n^r^ei nous T^vons, vu tout a rj^evre, 
To^igiu^ des honimes^ u[iais ^npova celle des ^\^^^. ^o^x^^ 
avons d^ja oite, e^ ^tudiaut le n^the d6 M^Au^ laa textes qui 
fai^t da catanci^n s^Grific.ataur lapeira dela racci ^iyii^^j. Dana 
rhymne IV, 2, dont uu fragment a ate cite plus hi^ut, il asit 
dit au vers 17 das ancians parasi assiegeant Fauror^, qu'ils 
out « forge les races divines comma le fer, » 

Une tejle conceptioi^ peut a bon droit pj^raitr^ etrange. 
Elle s'axplique cepai^d^ut comma une des dernieres couse^ 
quencas da Tidae de la toute-pui^sance du sacrifice. Qn pe^t 
signaler dans le m6me ordra d'idees le vers X, 129, 5 ou la 
question posee parait 6tre oalJe-ci : le sacrifice considera 
comme uue dea aauses creatrices du n^oi^de a-t-il commence 
sur terr«i ou dausle ciel? (Cf. Hevue crUique , 1875, II, p. 393.) 

Nous arrivons aux textes ou Agni est particulierament en 
cause. Reoonnaissoiis d'abord qu'un grand pombre d'entre 
eux peuvent prfitar a una aquivoque, Agui etant un nom da 
Teclair et mfime du solail ftusai bien que du feu du sacrifice 
terreatre. Nous n'insiataraus done pas sm* ceux qui QQust^-^ 
tent en termea gaudraux la puissance d'Ag^iU soit en r^ppa- 
lant ses dons, par exempla le don de la pluie, II, Q, 5; of. V, 
12, 0, aoit an oalebrantaes exploit^, copfti^firouve^^turede la, 
cayerae da pierra, VIII, 49* 16, pu plus g^uar^lement se^ 
victoirea rampoptaea sur diffarantsi damQP5» o\\ ^uuewis qu^ 
nous aurons d'ailleurs une autre occasiQU da sigualep. C^,pan-* 
dant le seul emplai duuom d'Agui» de pr^ferauca ^ cwx de 
riclair at du soleil, ^veille assez uaturaUeiuau.t I'idea du feu 
du sacrifiea:i et uftus aavons qua Vid^a d*un §iaaTifla^ u'eg^ 
nuUemant inaampatibla avac calla d'un fa.w Qil^stfi. Pawpai lei 
passages qui lui attribuant, comme a taut d'autf^? diau^» la 
separation at la cousolidation du ciel et da U t@rr^, il an ant. 
un qui ne peut guere ae rapparter qu'au fe.u d'uu gaariflca, 
puisqu'il y eat dit qu'Agni a affarmi la tarre ^t 0Q^t§uu U 

1. On peut mdme se demander s'il n'j a pas un rapipLOrt en^^e Vid^p. de. 
« chaleur >, seps primitif du mot qui a d^signe plus tard les austerites des 
ascites, et celle de )a c sueur • des pr^tres bccupes ^ToeuTPe du sacrifide, cf 
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del « avec des formules efficaces », I, 67, 5, et uri autre ou 
I'Agni qui soutient le ciel avec une colonne defamee,IV,6,2, 
doit 4tre le feu du sacrifice terrestre. La conception du feu 
comme principe de toutes choses, present en tous lieux, pent 
cependant, en dehors detoute allusion au feu du sacrifice, expii- 
quer les passages qui exaltent la grandeur d'Agni en le mon- 
trant, comme plusieurs autres dieuxd'aiileurs, plus grand que 
le ciel, I, 59, 5, que le ciel et la terre. III, 6, 2; X, 88, 14, et 
tous les mondes, III, 8, 10 qu*il depasse, embrassant les races, 
III, 3, 9, embrassant ses propres sejours, III, 55, l6. 

Passons rapidement encore sur les passages d'apres les- 
quels Agni est le premier-ne, X, 5, 7 ; cf. X, II, 2, et le 
premier invoque, I, 24, 2; IV, 11, 5; VIII, 23, 22 et 
passim, et sur ceux qui nous le montrent egal a n'importe 
quel dieu, X, 1, 5, ou plutdt superieur aux autres dieux, I, 
68, 2, qu'il embrasse comme la jante embrassa les rayons, 
V, 13, 6; cf. I, 141, 9. II faut cependant remarquer que 
dans un de ces derniers, VII, 4, 5, 11 est dit de I'Agni supe- 
rieur aux immortels qu*il s*est ^tabli dans la demeure que 
lui ont faite les dieux. L'allusion a un sacrifice, eelebre 
d'ailleurs dans le ciel, parait assez claire. Le vers I, 69, 2 
portant qu'Agni est devenu le pere des dieux, tout en etant 
leur flls, rappelle celui ou Torigine des dieux est rapportee 
au sacrifice, qui pourtant a ete lui-meme institue par les 
dieux. En general les textes qui celebrent la grandeur d'Agni, 
s'ils ne temoignent pas par eux-mSmes, et en I'absence de 
tout detail significatif, en favour de la toute-puissance du 
sacrifice, trouventdu moins une explication tres-satisfaisante 
dans cet ordre d'idees. C'est ce qui m'a determine a en 
signaler ici quelques-uns. 

II est temps de citer enfln ceux qui ont ^t^ annonc^s ail 
debut de ce paragraphe, et auxquels les developpements 
qui precedent, independamment de leur interfit propre, ont 
eu pour objet d'assigner toute leur portee. lis concernent 
Taction du feu du sacrifice sur les phenomenes celestes. S'ils 
sont peu nombreux, c'est que notre plan nous oblige a 
reserver les relations de ce feu avec les elements femelles, 
particulierement avec I'aurore, pour n'envisager que I'in- 
fluence qu'il exerce sur les elements males, c'est-a-dire sur 
I'eclair ou le soleil. 

On connait dija le vers III, 2, 9 que j'ai dA citer a propos 
du sacrifice des dieux : « Les Ucij immortels ont purifie trois 
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buehes d'Agni, (du dieu) qui est sans cesse en mouvement et 
qui fait le tour du monde ; ils en out plac^ une chez las mor- 
tels pour qu*ils en jouissent ; les deux autres se sont avan- 
cees dans Fespace vers leur soeur. » L'action du feu du 
sacrifice terrestre sur les deux autres feux, e'est-a-dire sur 
le soleil et sur Teclair, ne saurait 6tre plus clairement 
indiquee. Je crois done qu'on pent traduire ainsi le vers 
V, 6, 4 : « AUumons ton (eclat) brillant, imperissable, 6 dieu 
Agni, pour que ta bilche sup^rieure (litteralement, plus digne 
d'etre admiree) brille dans le ciel » ; cf. ibid. 6. La m^me 
idee est d'ailleurs exprimee au vers VI, 2, 3, a cela pres 
quHl n'est pas fait mention de I'Agni terrestre, mais bien 
du sacrifice qui ne pent se celebrer sans lui, VI, 2, 3 ; « Les 
heros du ciel t'allument, toi Tetendard du sacrifice, en meme 
temps querhomme pieux sacrifie. » On peutchercher encore 
une allusion a cette relation du feu celeste avec le feu ter- 
restre dans un vers deja cite, 1, 26, 8 : « Les dieux nous ont 
donne des biens avec un beau feu ; nous les honorons avec 
un beau feu. » Au vers I, 79, 3, le feu terrestre parait 
oppos^ sous le nom d* « inferieur » au feu celeste d^signe, 
comme au vers HI, 2, 9, par^celui de parijmaHj a faisant le 
tour (du monde) » *, et ce dernier, en compagnie d'Aryaman, de 
Mitra et de Varuwa, « arrose la peau dans le sejour de Tin- 
ferieur, » c'est-a-dire fait couler les eaux du ciel pour 
TAgni terrestre. 

Alaverite, dans les derniers passages cit^s, Tintervention 
des dieux enleve a la conception quelque chose du caractere 
de simplicite que je crois pouvoir lui attribuer dans Tordre 
d'idees qui fait le sujet de toute cette premiere partie. Mais 
au vers VI, 2, 2, nous revoyons TAgni celeste, sous la 
figure d*un cheval, se dirigerlui-meme, comme les buehes du 
vers III, 2, 9, vers le feu du sacrifice : « Les races t'hono- 
rent de leurs sacrifices, de leurs chants ; le cheval qui tra- 
verse Tespace, I'fitre propice, commun a toutes les races ', 
va vers toi; » cf. le passage cite, ibid, 3. 

Enfin, si les textes pr^c^dents ne portent pas express^ment 
que le feu celeste, quand il s'allume en mSme temps que le 
feu terrestre, ou, ce quirevient au mSme, quand il vient vers 



1. Au contraire le feu domestique est appele aproshivdn^ i qui n'emigre 
pas I, VIII, 49, 19. 
± Cf. Vaicvduara dans le chapitre de VArithm^tique mythologique. 
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lui, ob^it k son cotdmandement, oa cede k sa puissance, en 
voicil un autre qui ne pt'^te pas a la mSme objection : «0 Agni!>» 
dit I'auteur du vets X, 156, 4, « tu as fait Monter d^ns le 
ciel Tastre Imp^tissable, le solell, donnant la lumiei'e aiix 
hommes. » II est Vral qu*lcl, en X^evanche, rien dans le con- 
texte n'indique qu'il s'dgisso du feu dU sacrifice. Je me 
trompe ; Topposition d'Agni et dU soleil ne laisse gu^fe 
d'autre interpretation possible pour le premier. II faut d'aiU 
leurs naturellement tenir compte des citations pt*6ci^deiites, 
qui fournissent utte explication si satisfaisante de celle*ci, 
comme elles peuvent a leur tout* Stre precis^es, gr&tJe k elle. 
Plus g^neralement, les textes qui attribuent une action 
surles ph^homenes celestes, soit aU sacrifice donsider^ en 
lul-mSme, soitaux sacrificateurs, et auxpriStres actuels ausSi 
bien qu'aux anc^tf es r^els ou l^gendaires, confirtoent i'int^ir- 
pretation qui attribue Une action du m^me g^nre au preinier 
element du sacrifice, c'est-a-dire au feu. 



§ VI. — REPRJ^BENTATIONS D'AGNI ET DES SAGRIFICATEURS 

Les principales representations d*Agni couviennent a la 
fois aux feux celestes de Teclair oii du Soleil, et au feu ter=- 
restre, particulierement au feu du sacrifice. 

Agni recoit le nom de taureau dans diverses circonstances, 
I, 58, 5; 146, 2; X, 140, 6; cf.,X, 5, 7; 187, 1, particulie- 
rement comme mugissant, X, 8, 1, comme abondant eu 
semence, IV, 5, 3, comme arme de comes, V, 1,8; VI, 16, 39, 
qu'il aiguise, VlII, 49, 13 ; cf. V, 2, 9, et qui le rendent 
difficile a saisir, 1, 140, 6, ou simplement coinme fort, comme 
ayant « un cou puissant, » V, 2, l2. Or les iliUgisseinents 
rappellent surtout le bruit du tonnerre qUi accompagne 
Teclair, et la semence, la pluie dont la chute suit ordihalre- 
ment Tapparition d'Agni sous cette m^me forme. LeS corhed 
du feu paraissent etre ses flammes et convienhenl surtout 
au feu terrestre. Mais comme symbole de la for66, et aussi 
de Telement m41e, la figure de taureau pent repr^s6Ut0f Agni 
sous toutes ses formes, y compris celle de soleil. 

La mSme observation s'applique a la representation d*Agni 
naissant sous la forme d'un veau, 1,72,2; VIII, 61, 5 ; X,8,3; 
cf. I, 65, lO et passim. 
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Agni 6st souvent <5ompaf^ a un cheval, I, 58, 2; III, 1,4; 
VI, 2, 8 ; 3, 4 ; 12, 4; VII, 3, 2; VIII, 43, 25 ; X, 6, 2, ou 
recoit directement li6 nom de cheval, I, 149, 3; VI, 12, 6. 
La queue qu'il agite comme un cheval, tl, 4, 4; cf. I, 27, 1, 
tt'est satis doute autre que ses flamihes. IPurifle pal:* les sacri- 
ficateurs, il est Cbnipare aun cheval etrill^, I, 60, 5; IV, 15, 
6; VII, 3, 5; VIII, 92, 7 ; cf. VlII, 73, 8, il est le cheval 
qu'ils ^trillent, V, 1,7; cf. 8. Les sacflflcateurs le conduiseiit, 
ni, 2, 7; (if. IV, 1, 9, Texcitent, le mettent eu mouve- 
ment, Vll, T, 1 ; X, 156, 1 ; 188, 1, comme uu cheval. II estle 
cheval qu'ils cherchent A dompter et k diriger, II, 5, 1 ; III, 
27, 3. La itifitaae representation semble.impliqu^e par les textes 
qui nous montrent Agnl attach^ au joug dans les demeures, 
II, 2, 1, feittach^ au joug de la lol (du sacrifice), I, 143, 7. Il 
va Bans dire que si le feti du sacrifice a ^t^ ainsi assimile a 
un cheval, c'est surtout a cause de ses courses inciessanteiS 
entire la terre et le ciel. II est le cheval qui amene ati sacri- 
fice les dleuxj III, 27, 14, corhpares i des roues qti'il traine, 
IV, 1, 3, etil ^st atteli pour leur porter Toffrande, cf. X, 
51, 7. Quant aux textes 04 Agni est conipariB A un cheval k 
tiMSe de ses henhissements, III, 26, 3, oU appel^ dlrecte- 
tnent tin cheval hennissant,!, 36, 8 ; cf. VII, 5, 7 et 1, 173, 3, 
ils J^euvent faire allusion sans doilte ^u cr^pitement dd feu 
terresti*e ; mais 11 faut i:econnattre pourtant qu'en mythologie, 
ie^ henhissements dii cheval, comme les niugissenlentis dU 
taufeati, repnJsentent avant tout le bruit du tonnerre. La 
figure du (iheval convient d'ailleurs i Agni sous toutes ses 
formes, parce que sous toutes ses formes il court comme un 
cheval dans la cat^riere, I, 65, 6 ; cf. 146, 5. NoUs aVons 
d*allleux*s dijA Vu le isbleil repf^sente comme un cheval. 
Ajo'utons qu'Agni est encore compart a un cheval comme 
talnqueur 6u conquerant, VIII, 91, 12, et conlme fdisant 
^chapper aux dangers, tV, 2, 8. 

Souvent I aussi, aU lieu de faire d*Aghi un cheval, onlul 
donneun cheval, 1, 127, 5; II, I, 15, ou deux, 1, 94, 10; II, 
10, 2; lY, 2, 3; VII, id, 2, ou plusieUrs chevaux, I, 14, 8; 
140, 4 M5; IV, 2, 2; VI, 6, 4; 16, 43; X, 79, 7; cf. II, 
4, 2. Kous avons eii d^jik ^occasion de faire une remarqu^ 
analogue a propos du soleil. Comme les chevaux du soleil 
sent ses rayons, les chevaux d*Agni sont vraisemblablement 
ses flammeS) quand il H*'dgii du feu du sacrifice et que ces 
chevaux ameUent les dl^ui, I, 14, 12. Et en eff'et, Agni est 
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le dieu aux chevaux rouges, I, 45, 2; IV, 1, 8; X, 98, 9. 
Certains textes pourtant attribuent a Agni des chevaux de 
differentes couleurs, VII, 42, 2, et bien que dans Tun d'eux 
au moins, au vers I, 14, 12 deja cite, ii s'agisse uniquement 
du feu du sacrifice, iln'estpas impossible qu'a Torigine cette 
diversite de couleurs ait correspondu a celle des formes 
d'Agni. Au vers V, 6, 7, les chevaux d'Agni recoivent le nom 
d arcayah, mot qui pent designer les rayons d'un feu celeste 
aussi bien que les flammesdu feu terrestre, cf. VIII, 23, 11. 

En mfime temps que des chevaux, Agni a naturellement 
un char, IV, 1, 8; 9, 8; cf. X, 3, 6, ou m^me plusieurs 
chars, VIII, 92, 10. Quand il s'agit du feu du sacrifice, le 
char d'Agni pent representor le sacrifice lui-meme ; car ce 
dieu estappele le cocher du sacrifice, X, 92, 1, ou des sa- 
crifices, VIII, 11 , 2 ; 44, 27 ; cf. Ill, 13, 3 ; cf. aussi III, 2, 
8; IV, 10,2. 

De m^me qu'Agni n'est pas toujours un cocher, mais est 
souvent considere lui-mfeme comme un cheval, il peut Hve 
aussi compare, I, 141, 8; II, 2, 3; III, 2, 1 ; 15; VIII, 19, 8; 
73, 1, ou assimile. III, 11, 5, a un char*. Nous avions deja 
rencontre cette representation pour le soleil. Elle peut etre 
appliquee a Agni sous ses differentes formes, en tant qu'il 
apporte la richesse, 1, 58, 3; III, 15, 5, et qu'il est redoutable 
dans les combats, I, G6, 6. Mais elle ne peut bien lui con* 
venir qu'en tant qu'il ne se dirige pas lui-meme, mais est 
conduit par d'autres. Et en effet nous lisons, au vers X, 176, 
3, qu'il est conduit comme un char pour I'accomplissement 
du sacrifice, cf. I, 148, 3. 

Nous connaissons deja I'oiseau soleil: Toiseau Agni peut 
etre tant6t le soleil, tant6t I'eclair. Sous le nom de Sarasvat, 
c'est, ainsi que nous le verrons, Agni qui est appel^ au vers 
I, 164, 52, Toiseau divin, comme il est au vers 46 du mfime 
hymne Tune des formes de Tfitre unique en meme temps que 
I'oiseau Garutmat. Agni est encore appel^l'aigleduciel, VII, 
15, 4. Plusieurs vers le representent aile, I, 58, 5; II, 2, 4, ou 
appellent sa course un vol, 1, 141, 7; VI, 3, 7 ; 4, 6; X, 8, 3. 
Comme s^journant dans les eaux, il est compart au flamant, 
I, 65, 9, et cette representation ne peut evidemment conve- 

1. Le rers III, 7, 9, sur lequel nous reviendrons i propos des rapports du 
feu avec les femelles, contient une double representation d'Agni, sous la 
forme d*un cheval et sous celle d'un cocher : cDe nombreuses feme 1 les desirent 
le grand cheval, le male brillant dirige facilement les renes. • 
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nir qu'a un feu celeste, particuli^rement a Teclair. Mais nous 
lisons aussi au vers X, 6, 4 qu'ii s'elance vers les dieux avec 
des ailes rapides, ce qui doit s'entendre du feu du sacrifice. 
La comparaison d*Agni avec un oiseau est d'ailleurs sugge- 
r^e tout particulierement pour le feu du sacrifice par un cu- 
rieux trait de ressemblance, plusieurs fois releve dans les 
hymnes; ce feu s'empare du bois comme loiseau se pose sur 
rarbre, VI, 3, 5; I, 66, 2 ; X, 91, 2*. Les flammes, IV, 4, 2, 
ou les rayons (? IV, 6, 10) d'Agni sont aussi compares a des 
oiseaux, a des aigles, et le vers V, 6, 7, qui les compare a des 
chevaux, place des ailes a leurs sabots, V, 6, 7. 

Pour en finir avec les representations animates, constatons 
encore qu'Agni est compare a un serpent. Ce ne pent 6tre 
evidemment que comme eclair ou comme feu terrestre, et 
c'est cette derniere forme qui parait designee aux vers 1, 180, 
3; V, 9, 4 et m6me I, 141,7; cf. II, 2, 4. 

L'eclair et le soleilont et^, nous le savons, assimiles a des 
armes, Au vers VI, 3, 4, TAgni dont il estdit qu'il est comme 
una hache « quand il tire la langue » semble suffisamment 
caracteris^, tant par ce detail que par tout le contexte, 
comme feu du sacrifice. Agni est encore compare a une hache 
aux vers I, 127, 3^ III, 2, 10; IV, 6, 8; VII, 3, 9, a une 
pierre a lancer (la foudre ?) au vers VI, 6, 5\ Ailleurs, il 
est compare non plus a une arme, mais a un guerrier arm^, a 
un archer, 1, 70, 11 ; VI, 3, 5; cf, I, 148, 4, il est appele lui- 
m^me un archer, IV, 4, 1 ; il aiguise sa flamme comme le tran- 
chant du fer, VI, 3, 5; cf. X, 20, 6. 

Comme le soleil, Agni est compare a Tor, II, 2, 4 ; VII, 
3, 6. II est aussi en termes plus generaux compare a une 
richesse, I, 58, 6 ; 60, 1, a une richesse acquise par heri- 
tage, I, 73, 1 ; cf. 70, 10. 

Conform^ment a Tordre suivi dans toute cette section, je 
vais, apres les diverses representations d'Agni, signaler 
immediatement celles des sacrificateurs dont Agni est le 
prototype mythologique. Les sacrificateurs sont assimiles 
principalement a des chevaux et a des oiseaux. Commengons 
par la seconde representation dont Tetude doit nous ofi'rir le 
moins de difficultes. 

1. Cf. le vers 1, 145, 5, oil Agni est repr6sente comme un animal qui revolt 
k la fois Tepithfete apya t aquatique • et celle de vanargu c frequentant le 
bois. • 

2. Cf. le vers suivant : • Agni a taille le bois avec sa flamme. • 

3. II est aussi compare k une arme defeusive, k une cuirasse, I, 140, 10. 

Bergugne, Religion vddique* 10 
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Les prfitres se comparent eux-m^mes a des oiseaux, lors- 
que assis pres du Soma presse, ils acclament Indra, VIII, 
21, 5. La comparaison semble ]a, suggeree par leur chant. 
Au vers X, 73, 11, les rishis de la famille de Priyamedha, 
implorant Indra, recoivent directement le nom d'oiseaux. Le 
chant du pretre parait avoir ete aussi assimile au bourdon- 
nement d'une rnouche, I, 119, 9, et les sacrificateurs ont ete 
encore compares a des mouches, parce qu'ils se tiennent 
autour de laliqueur du Soma, VII, 32, 2, qui attire ces insectes, 
IV, 45, 4 ; cf. encore X, 40, 6. Remarquons en passant 
qu'ils ont pu 6tre pour la meme raison assimiles ades fourmis 
(X, 99, 12? Voir Revue critique, 1874, II, p. 35.) 

Mais revenons aux oiseaux : les pr^tres sont encore com- 
pares a des flamants a cause du bruit qu'ils font avec les 
pierres a presser, III, 53, 10; cf. IX, 97, 8. II est dit ega- 
lement des personnages legendaires dont les hymnes font 
des compagnons de Brihaspati, qu'ils ont fait le mfime bruit 
que les flamants, X, 67, 3*. 

L'assimilation des sacrificateurs a des oiseaux s'expli- 
querait d'ailleurs, au moins quand il s'agit de sacrificateurs 
mythologiques, et particulierement de ceux dont le sacrifice 
est celebre dans le ciel, par Tidentite essentielle de ces per- 
sonnages avec Agni. On pent, je crois, reconnaitre ces 
prfitres celestes dans les oiseaux qui, d'apres le vers I, 164, 
21, « font retentir les assemblees, » et qui, d'apres le vers 
22 et le vers 47 du m^mehymne, semanifestent et disparais- 
sent tour a tour, comme au vers II, 24, 6 ces compagnons de 
Brihaspati dont il vient encore d'etre question a I'instant 
(cf. p. 97 ). Et en effet nous lisons au vers X, 80, 5, qu'Agni 
est invoque par les rishis et « par les oiseaux volant dans 
I'atmosphere ». Remarquons encore que les oiseaux dont on 
parait tirer des presages, d'apres les hymnes II, 42 et 43^ 
semblent avoir pour prototypes les pr6tres celestes. lis 
resolvent en tout cas le nom de poetesou chantres,II, 43, 1; 
Tun d'eux est compart a Tudgatri qui chante le sS,man, ibid, 
2 ; on lui attribue a la fois la recitation d'hymnes composes 
de gayatris et d'hymnes composes de trishfubhs, ibid, 1 ; enfin 
le vers II, 42, 2 est adresse a un oiseau qu'on prie de 
chanter selon la regie etablie par les peres. 

Les Vasishthas invoquant Indra et Vayu se comparent 

1. Au vers X, 67, 7 ces mSmes personnages sont compares k des sangliers. 
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eux-mfimes a des chevaux, VII, 70, 7. La m^me comparaison 
est au vers VII, 93, 3 appliquee aux prStres qui invoquent 
Indra et Agni. La signification en est indiqu^e au vers 
VII, 90, 5; car il me paralt evident que ce que « tratnent » 
les Ugij « atteles d*eux-m6mes », cf. Yk\. 10, 1, c'est lechar 
dlndra et Vdyu, nomme dans le second hemistiche. Les 
prStres sont assimiles a des chevaux parce qu'ils amenent les 
dieux a leur sacrifice. Et, en efi'et, les deux Agvins regoivent 
au vers V, 74, 7 Tepithete vipravdhasd « qui ont pour atte- 
lage lespr^tres*. » 

L'assimilation d'Agni a un char explique aussi celle des 
pretres qui, comme nous Tavons vu, le mettent en mouve- 
ment, a des chevaux qui trainent ce char. Au vers I, 148, 3, 
les personnages qui conduisent Agni et qui sont compares a 
des chevaux atteles a un char, sont des dieux ; mais ces 
dieux y paraissent concus comme des sacrificateurs. 

Enfin, la figure du cheval, comme celle de I'oiseau, con- 
viendrait aux prfitres mythologiques par cette seule raison 
qu*Agni est leur prototype. lis sontplusieurs fois representes 
ainsi. Au vers III, 7, 8=111, 4, 7, les sept chevaux qui suivent 
la loi, et ne disent que ce qui estconforme a la loi, rapproches 
des deux sacrificateurs divins, sont evidemment les m^mes 
que les sept prfitres nommes au vers precedent. Les ^tres 
invoques dans les vers VII, 38, 7 et 8 ; cf. X, 64, 6, portent 
a la fois le nom de chevaux et celui de prStres. II est possible 
que ceux qui sont appeles chevaux au vers X, 74, 1 soient 
les memes dont Tinvocation est mentionnee au vers suivant. 
En tout cas, ceux que le vers X, 114, 10 represente atteles 
aujougdu char, paraissent bien ^tre des pretres celestes, 
comme les personnages dont il est question dans plusieurs 
des vers precedents. La m^me interpretation pent 6tre 
propos^e pour les chevaux de char que le vers III, 6, 8 
nomme des « compagnons », qu'il mentionne parallelement 
aux dieux de Tatmosphere et a ceux du ciel, et qu'Agni est 
au vers suivant prie d*amener avec eux sur un mfime char, 
ou sur des chars differents. En effet, nous trouvons deja au 
vers 1 du mfime hymne des chantres, qui sont la d'ailleurs 
les prfitres reels et terrestres, assimiles a des chevaux par 
I'epithete vacyamdndh « caracolant, » cf. 2; Tetrangete d'une 

1. Ce sens me parait mis hors de doute par la comparaison du mot brah- 
mavdhas v. qui a pour vehicule ou pour attelage la prifere » dont Tinterpre- 
lation sera justifiee plus loin. 
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image qui nous montre des chevaux places sur un char ne 
doit pas nous arreter, non plus que la contradiction consisj- 
tant en ce que le vers 9 mentionne de nouveau des chevaux, 
et a ce qu'il semble comme trainant le char. Les rishis se 
plaisent en eflfet a ces combinaisons paradoxales, et celle 
dont il s'agit me parait avoir ^te presentee sous forme 
d'enigme dans Thymne I, 164 qui en contient tant d'autres, 
an vers 3 : « Les sept chevaux places sur ce char a sept 
roues le trainent. » Cf. encore X, 102, 10 (section VI). 

Remarquons en terminant que le mot vahniy tire de la 
racine vah « porter, trainer », et qui signifie aja fois « cheval » 
et (( sacrificateur », est unt^moignage de la facility avec 
laquelle les rishis vediques pouvaient passer d'une idee a 
I'autre. La mfime observation est applicable a Tassimilation 
d'Agni, le porteur d'oflfrandes, a un cheval. 



SECTION V 



SOMA 



§ 1°^. — DIFF^RENTES FORMES DE SOMA. — ORIGINE CELESTE 

DU SOMA TERRESTRE. 



Le Soma est une liqueur spiritueuse, tres-souvent designee 
aussi sous le nom A'indu, tiree d'une plante ordinairement 
designee dansleshymnesparlesmotsanrfAah,IX, 18, 2; 55, 2; 
«mcw, X, 17, 12; 1,91, 17, et croissant sur les montagnes, IX, 
18, 1 ; 46, I; 71, 4; cf. V, 85, 2, dont elle forme la chevelure, 
V, 41, 11*, qu'on presse, IX, 67, 19, ou, selon I'expression du 
vers 1, 137, 3, qu'on trait, avec des pierres, cf. IX, 24, 5, dans 
un recipient qui, d'apres le vers I, 109, 3, parait avoir ete 
appele dhishand. Une fois exprim^., le sue de la plante doit 
passer a travers un tamis, IX, 51, 1 ; 67, 19, ou il se purifie, 
IX, 78, 1. Ce tamis est fait de laine de brebis, I, 135, 6; 
IX, 6, 1 ; 13, 6; 36, 4; 67, 20, et est quelquefois design^ lui- 

1. Girayah virshakecdh t les montagnes qui ont pour chevelure le m&le. — 
Peut-^tre est-ce au mdme ordre d'idees qu'il faut rapporter Tepithete adti- 
va7i, en tant qu'appliquee ^ Soma, IX, 53, 1. 
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mSme parle nom de brebis, IX, 78, 1; 8, 5 ; cf. 6, 5. De la 
le Soma coule dans des vases de bois*, IX, 6, 5; 7, 6; 62, 8 ; 
cf. X, 101, 11, design^s dans les hjmnes, tant&t par le nom 
de dronuy IX, 3, 1 ; 28, 4, ou par le mot dru « bois », IX, 65, 6, 
qui y fait sans doute allusion, tantot par celui de kalaca, 
IX, 8, 6; 65, 14*, ou encore par celui de camu, IX, 20, 6; 62, 
16 ; 63, 2 ; cf. 8, 2, et enfin par le terme generique de koca 
« cuve », IX, 36, 2; 66, 11. D'un pareil vase, design^ au vers 
V, 51, 4 par le mot camu, il passe dans les coupes designees 
au meme endroit parle mot amatra, mais dont le nom le plus 
ordinaire est cama5«, VIII, 71,7. Dans ces diflferents transvase- 
ments(cf. IX, 65, 6, et passim)^ il est successivement m^l6 a 
I'eau, VIII, 1, 17 ; IX, 20, 6 ; 65, 6, et au lait, VIII, 2, 9, au 
lait caille, ibid,; I, 137, 2, ordinairement d^signe parle terme 
de « vaches », ibid,, 1 ; VIII, 2, 3; 71, 5 et 6 ; IX, 46, 4. On y 
ajoute encore des grains de ble, IV, 29,4, d*ou Tepithete yavdcir 
« m^le au bl^ » appliquee au Soma en meme temps que celle de 
gavdcir a m^le aux vaches », I, 187, 9 ; III, 42, 7. 

Avant d'etudier le rolemythologique de la liqueur du Soma, 
nous devons dire un mot des proprietes reelles par lesquelles 
elle a ete appelee a jouer ce r61e. EUe est roflfrande par 
excellence, IX, 7, 2 ; 67, 28; 107, 1, et, comme disent les 
poetes, Tame, IX, 6, 8, Tame antique du sacrifice, IX, 2, 10 
(cf. r^ime d'Indra, IX, 85, 3), le sacrifice lui-meme, IX, 7, 3; 
cf. 101, 3, mais elle n'est pas bue seulement par tous les 
dieux, IX, 18, 3 ; 109, 15, qui Tout faite pour eux-m^mes, 
IX, 78, 4, et dont elle est le breuvage favori, IX, 85, 2, elle 
est bue aussi par les hommes, VIII, 48, 1 ; cf. IX, 99,3, 
et avec le mSme plaisir, II, 19, 1. Qaand les rishis decrivent 
les efifets du Soma, ils parlent en connaissancej^de cause, car ils 
le portent, selon Texpression du vers X, 32, 9, dans leur coeur . 
Le gout en est a la fois doux et fort, VI, 47, 1. Les Somas 
introduits dans le coeur sont compares a des hommes ivres 
de liqueur qui combattent, a des hommes nus qui orient dans 
le ventre, VIII, 2, 12. Onvoit que cette comparaison bizarre 
transporte a la liqueur personnifiee Tetat d'ivresse ou elle 
plonge celui qui I'a bue. Inversement les dieux actifs et m^me 

1. Le vers I, 135, 8 designe ces vases par le nom d*Acvattha, indiquant 
ainsi Tessence du bois dont ils sont fails. 

2. Au vers IX, 67, 14 les deux noms sont reunis. En fait nous voyons dans 
le rituel un compose forme des deux memes mots designer une scule et 
mdme cuve. 
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tumultueux par excellence, c'est-a-dire les Maruts, sent 
compares aux Somas introduits dans le coeur, I, 168, 3. 
Dans I'hymne VIII, 48, qui celebre les eflFets du Soma bu 
parThomme, et auquel nous emprunterons d'autres citations, 
on trouve au vers 6 cette expression ^nergique adressee au 
Soma : « Fais-moi bruler comme le feu allume par le frotte- 
ment. » D'ailleurs ce feu allume dans le coeur par la liqueur 
du Soma, cette ivresse, naturellement quand elle ne depasse 
pas une certaine mesure, est bienfaisante. Le Soma delie la 
langue du poete, laquelle <c marche a sa lumiere* », I, 87, 5, 
et le poete parle alors « a la maniere du pere ancien », ibid.; 
a il fait sortirla voix, il ^veille la priere », VI, 47, 3 ; cf. I, 91, 
1 ; 129, 6; X, 25, 1, Indrafait de celui qui I'a bu « un rishi », 
III, 43, 5, et les rishis, dans un passage ou ce nom est donne 
d'ailleurs a des personnages mythologiques, aux Angira?, 
regoivent Ve^ithete somacildh ccaiguises parle Soma)),X, 108, 
8. Les Kawvas ont chante, VIII, 32, 1 , Medyatithi est invite 
a chanter, VIII, 33, 4, Indra dans Tivresse du Soma. L'au- 
teur du vers III, 32, 14, en disant que la coupe Ta engendre, 
entend peut-6tre simplement que le Soma a fait de lui un 
rishi. Au vers I, 164, 37 : « Quand le premier-n6 de la loi 
est venu a moi, j'obtiens ma part de la parole », le premier- 
ne de la loi est peut-Stre le Soma designe plus clairement 
au vers 21 dumfime hymnepar ces mots : « Le sage est entre 
en moi qui suis simple. » Nous reviendrons plus loin sur la 
sagesse de Soma. 

La liqueur enivrante n'inspire pas seulement a I'homme 
I'enthousiasme po^tique, elle lui donne une force heroique. 
<i Donne-nous, » dit Tauteur du vers IX, 8, 8 , « donne- 
nous, 6 Soma, la force dans les combats*. » Les hymnes 
celebrent surtout cet eflfet du Soma sur les dieux et particu- 
lierement sur Indra ; mais Thomme ne le transportait a la 
divinite que parce qu'il I'avait observe sur lui-m^me. En 
attendant d'ailleurs que notre plan amene la citation des 
passages relatifs a Indra, je crois pouvoir signaler Thymne 
X, 119, ou le personnage qui decrit les eflFets du Soma sur 

1. D'aprfes le vers I, 139, 2 les pretres ont vu la denieure de Mitra et Va- 
runa en pensee, avec leurs propres yeux (ceux de leur esprit ?) et avec les 
yeux de Soma. 

2. Je ne cite pas le vers IX, 45, 6, qu'il faudrait entendre d'apres M. Grass- 
mann en ce sens que le Soma, quand il est bu, donne, ou plut6t rayonne au 
chantre « Thero'lsme i : il ne me parait pas certain en effet que le mot 
survirya ait d'autre signification que celle d' « abondance d'enfants males. » 
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lui-m^me a ete identifie a ce dieu par la plupart des inter- 
pretes, mais me parait n'etre autre en realite que I'auteur 
meme du morceau. Les vers 2-5 sont en effet consacres a la 
description d'un enthousiasme poetique^ et bien qu'Indra 
soit, comme nous le verrons, assimile parfois a un chantre, 
c'est au poete qu'a defaut d'autre indication il est le plus 
naturel de les rapporter : « 2. Les breuvages m'ont trans- 
porte comme des Tents impetueux ; ai-je done bu du Soma? 
— 3. Les breuvages m'ont transporte comme des chevaux 
rapides entrainent un char ; ai-je done bu du Soma? — 4. La 
pensee (la priere) s'est oflFerte a moi comme une vache a son 
petit bien-aime (pour se laisser teter)* ; ai-je done bu du 
Soma ? — 5. Je tourne ma pensee (ma priere) dans mon coeur 
comme un charpentier qui fagonne un char' ; ai-je done bu 
du Soma?)) — II est d'ailleurs impossible de rapporter a Indra 
le vers 13 et dernier : cc Maison ornee (par le Soma qui 
sejourne en moi), je vais portant Toffrande aux dieux; ai-je 
doncbudu Soma? )) J'avoue que, dans le milieu de cet hymne 
curieux dont chaque vers se termine par le mSme refrain, 
notre personnage tient un langage qui semblerait mieux 
convenir a un dieu qu'a un homme. Mais c'est precisement 
la, si mon interpretation est exacte, ce qui fait mieux ressortir 
Texaltation produite par le Soma. N'avons-nous pas vu des 
rishis a jeun se pretendre transportes dans les airs par la 
puissance de Tascetisme, X, 136, 3 ? Ne nous etonnons done 
pas d'en entendre un autre nous dire quand il est ivre : « 6. 
Les cinq races m'ont paru comme rien *; ai-je done bu du 
Soma? — 7. Une seule moitie de moi depasse les deux 
mondes ; ai-je, etc. — 8. J'ai surpasse en grandeur le ciel 
et cette grande terre ; ai-je, etc. — 9. Transporterai-je cette 
terre ici ou la ? ai-je, etc. — 10. Vais-je rapidement heurter 
cette terre ici ou la? ai-je, etc. — 11. Une moitie de moi est 
dans le ciel et j'ai etendu Tautre jusqu'enbas ; ai-je, etc. — 
12. Je suis grandissime, je m'eleve jusqu'aux nuages; ai-je 
done bu du Soma? » — Le vers 1, ou il s'agit de conquetes, 
est celui qui presente Fallusion la plus claire aux idees belli- 
queuses inspirees par le Soma : a Je pense ceci : il faut 
m'emparer de la vache, du cheval; ai-je done bu du Soma?)) 
On attribue egalement au Soma, comme en general aux 



1. Voir chapitre IV. 

2. Voir la deuxieme partie. 



>' 
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plantes dont il est le roi, X, 97, 18 ; 19 ; 22 ; cf. 7, des effets 
curatifs. « J'ai », dit I'auteur du vers VIII, 61, 17, « pris 
< du Soma au lever du soleil ; c'est le remede du malade. » 
Le Soma eloigne les maladies, III, 62, 14; IX, 85, 1 ; 97, 43, 
il gu^rit tout ce qui est malade, VIII, 68, 2, et prolonge la 
vie, ihid, 6 ; cf. Ill, 62, 15 ; X, 57, 3 et 6 ; 59, 4 et 7. Ici d'ail- 
leurs nous touehons au mythe, et le vers VIII, 68, 2 lui fait 
honneur de guerisons merveilleuses par une formule que 
nous retrouverons plusieurs fois : « L'aveugle a vu, le para- 
lytique a recouvre le mouvement. » Nous rentrons au con- 
traire, si Ton peut ainsi parler, dans le domaine de la 
physiologie au vers I, 187, 10, d'apres lequel le Soma devient 
la nourriture du corps (comme une bouillie, karambha) et s'y 
transforme en graisse. 

Cependant le Soma, en qualite de liqueur enivrante, est 
redoutable autant que bienfaisant. C'est ce qu'indique le 
vers VIII, 68, 8 : « Ne nous fais pas trembler, 6 Soma, ne 
nous inspire pas la crainte, & roi ; que ta violence ne nous 
brise pas le coeur ! » 

Je terminerai ce que j'avais a dire ici des effets materiels du 
Soma, en citant une grande partie de Thymne VIII, 48 au- 
quel j'ai deja emprunte un ou deux traits. 

4*. Sois propice a notre coeur (a nos entrailles) quand nous 
t*avons bu, o Soma ; sois-nous propice comme un pere a son 
fils ; sois pour nous comme un ami pour son ami, 6 toi dont 
la renomm^e s'^tend au loin ; toi qui es sage, 6 Soma, pro- 
longe notre vie. 

5. Somas glorieux et secourables, vous m'avez, quand je 
vous ai bus, attachgsolidement dans mes articulations, comme 
les courroies (litteralement les vaches) attachent le char ; 
que les Somas empfichent mon pied de glisser ; qu'ils me 
gardent des entorses ! 

6. Fais-moi brftler comme un feu allum^ par le frottement ; 
fais-nous briller, rends-nous plus riches; car je le crois, 
6 Soma, dans ton ivresse, je marcherai, comme un riche, a 
la prosperite. 

7. Puissions-nous, 6 Soma que nous avonspresse avec z^le, 
te recevoir en partage comme une richesse transmise par 
heritage ; 6 roi Soma, prolonge notre vie comme le soleil 
renouvelle les jours chaque matin. 

1. Voir le vers 3 a la page 192. 
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8. roi Soma, aie pitie de nous, protege-nous ; nous sui- 
vons tes lois , remarque-le bien ; notre volonte, notre intelli- 
gence est excitee (par toi) ; 6 Soma, ne nous livre pas a 
I'ennemi. 

9. Car tu es le gardien de notre corps ; tu es descendu 
dans tons nos membres, 6 toi qui vois les hommes ; si nous 
violons tes lois, aie pitie de nous, 6 dieu ; favorise-nous, nous 
qui sommes tes bons amis. 

10. Puisse-je trouver en lui un ami mis^ricordieux, quinc 
me fasse pas de mal, 6 dieu aux chevaux bais (Indra), quand 
je I'aurai bu ; en consideration de ce Soma qui est descendu 
en nous, je prie Indra de prolonger notre vie. 

11. Les maladies sans force se sont enfuies ; elles ont 
tremble, elles ont ete effrayees, elles qui troublent; le Soma 
puissant est descendu en nous; nous sommes arrives au 
point ou la vie se trouve prolong^e. » 

On aura remarque le passage ou la prolongation de la vie 
n'est pas attribuee directement a Soma, mais a Indra agis- 
sant par consideration pour Soma. Auvers X, 25, 4, les hom- 
mes, en demandant la vie a Soma, le prient de les conserver 
<c comme ses coupes *. » lis souhaitent qu'il se plaise dans 
leur coeur comme les vaches dans les pS,turages, comme un 
homme dans sa demeure, I, 91,13. 

Comme on Ta vu d*ailleurs au vers 9, cf. 8, de I'hymne} 
VIII, 48, le Soma est, mSme sous sa forme terrestre, la seule 
que nous connaissionsjusqu'ici, non-seulement personnifie, 
mais divinis^. Ajoutons-y le vers 12 : « A ce Soma que nous 
avons bu et introduit dans nos coeurs, o peres, qui etant im- 
mortel, a p^netre chez des mortels, a ce Soma sacrifions une 
oflFrande, puissions-nous eprouver les eflFets de sa misericorde 
et de sa bienveiilance ! » cf. 15. Le vers I, 179, 5 est peut- 
6tre plus curieux encore : <c Je m'adresse de pres a ce Soma 
que j'ai bu et introduit dans mon coeur ; quelques fautes que 
nous ayons commises, qu'il les pardonne, car le mortel 
est plein de desirs. » Soma est encore appele au vers IX, 
91, 2 un <( immortel » purifie par des « mortels », cf. IX, 3, 
1; 13, 5 et passim. 

Mais la liqueur enivrante que les hommes boivent et qu'ils 
oflFrent aux dieux dans le sacrifice, n'est qu'une des formes 

1. Le verbe dhdraya me parait devoir dtre sous-entendu dans le premier 
p&da, et construit dans les deux p&das de deux manieres differentes. 
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deSoma. Comme Agni, il a des formes celestes: la-dessus 
tout le monde est d'accord. J'ajoute que ses formes princi- 
pales dans le ciel sont, comme celles d'Agni, le soleil et 
Teclair. Sur ces deux points, sur le second surtout, je m'ecarte 
des opinions recues, et je devrai, en cherchant a les etablir, 
examiner les objections que mon interpretation souleve. 
Avant tout, il me faut expliquer comment cette identification 
au soleil et a Teclair, qui a du paraitre toute naturelle pour 
le feu, a pu 6tre etendue au Soma. 

Le Soma est un liquide, et, naturellement, ce caractere n'a 
pu 6tre oublie dans les comparaisons dont il est I'objet. Les 
gouttes de Soma sont comparees aux flots des eaux, IX, 33,1 , 
a des eaux, IV, 47,2; IX, 6, 4, a des rivieres, V, 51 , 7; IX, 17, 1 ; 
cf. IX, 69, 7, suivantunepente. Somalui-m^me (au singulier) 
est compare aux eaux, IX, 88, 7 ; il joue comme le flot des 
eaux, IX, 108, 5, son flot se gonfle comme celui d'une ri- 
viere, IX, 107,12, il coule comme le flot d'une riviere, IX, 80,5, 
comme une riviere suivaut sa pente, IX, 97, 45, il rend le 
memo son que le flot d'une riviere, IX, 50, 1. II entre dans 
le coeur d'Indra, comme les rivieres dans la mer, IX, 108,16; 
VIII, 81, 22, ou dans un lac, X, 43, 7. 

Mais la nature liquide du Soma n'est pas le seul de ses 
caracteres dont il faille tenir compte pour Tintelligence des 
mythesou il figure. II en est deux autres dont Timportance 
n'est pas moindre. Nous connaissons deja le premier. Le 
Soma est un breuvage enivrant qui allume des flammes dans 
le coeur de Thomme : « Fais-moi bruler, 6 Soma, comme un 
feu allume par le frottement. » Voila done une premiere pro- 
priete qui rapproche Soma d'Agni. L'autre est sa couleur 
brillante, IX, 105, 4 ; cf. 65, 8 ; 104, 4, qui I'assimile aux 
corps et aux phenomenes lumineux, comme la precedente 
aux corps et aux phenomenes brulants. Cette couleur, qui 
parait avoir ete jaune, est designee par les adjectifs hari^ 
artisha, aruna^ babhru, cona (voyez Grassmann, s. v.), ap- 
pliques dans le ^ig-Veda aux difi'erents phenomenes lumi- 
neux. Le premier, hari, est le plus employe. L'eclat du Soma 
est encore exprime paries adjectifs candra, darcata, dyumat, 
dyumnavat, cubhra, cuci, et surtout cukra, par les formes 
verbales ou participiales tirees des racines dyut, IX, 64, 15; 
ra/,IX,61, 18, gubh, IX,2,7,par les substantifsrfywf^IX, 54, 1, 
rue, IX, 64, 13 et 28 ; 96, 24. Le vers IX, 66, 27 lui attribue 
des rayons, racmi. Les indications relatives a la couleur 
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brillante du breuvage du sacrifice sont accumulees particu- 
lierement dans Thymne IX, III, aux vers 1, 2, 3; cf. IX, 
65, 4 ; 66, 25 et passim. Au vers IX, 107, 4, nous trouvons 
les allusions a la nature liquide et a Teclat du Soma combi- 
n^es dans Texpression pittoresque de « source d'or. » 

D'ailleurs la nature liquide du Soma etait d'autant moins 
un obstacle a son assimilation avec les corps ou les pWno- 
menes brftlants ou lumineux, que le feu et la lumiere sont 
souvent eux-m^mes dans leshymnes compares a des torrents. 
L'aurore regoit au vers I, 48, 6, Tepithete odati, « jaillis- 
sante. » EUe a brille comme le torrent d'une riviere, I, 92, 
12. Ses splendours sont comparees aux flots brillants des 
eaux, VI, 64, 1. L'eclat repandu par Savitri re§oit la quali- 
fication de drapsa, a goutte », IV, 13, 2, et n'est autre 
que I'eclat du soleil appele aussi un flot bouillonnant, arnavay 
VII, 63, 2. Ces deux expressions sont ^galement appliquees 
a Teclat d'Agni, la premiere au vers VIII, 19, 31 (cf. X, 11, 
4 ?), la seconde au vers III, 22, 2. Agni est aussi appele un 
fiot de lumiere, X, 8, 3. II est compare au courant d*une ri- 
viere, I, 65, 6, etses flammes sont comparees aux flots d'une 
riviere, I, 44, 12; cf. VIII, 92, II, a des rivieres brillantes, 
I, 143, 3. Lorsque le feu, devorant le bois, est active par 
Toifrande du beurre, il ressemble a des eaux brillantes qui 
suivent leur pente, III, 5, 8, et Tofirande qu'on y sacrifie est 
elle-m^me comparee a une ile entouree par les eaux, I, 169, 
3. Enfln, de m^me que le sue du Soma a ete consider^ comme 
un lait, IX, 62, 20, trait avec les pierres, IX, 34, 3 ; cf . 65, 
15 ; 97, 11 ; X, 76, 7 ; cf. encore IX, 42, 4 ; 54, 1, comme le 
lait de la plante qui le produit, assimilee elle-m^me a une 
vache, V, 43, 4 ; VIII, 9i, 19 ; cf. X, 94, 9 ; cf. encore X, 
17, 14, comme le lait de vaches celestes (voir chapitre IV, 
Texplication des formules telles que celles des vers II, 13, 
1 ; IV, 1, 19; VIII, 58, 6), de m^me Agni a ete compare 
au beurre brulant de la vache, IV, 1, 6. 

On comprend deja par ce qui precede que le soleil ait pu 
^tre considere comme une des formes celestes de Soma. Ce- 
pendant cette assimilation semble au premier abord soufi*rir 
une difficult^. Soma a ete en efi'et identifie dans la mythologie 
brahmanique avec un astre auquel il am^me donne sonnom : 
mais cet astre est la lune, dont les phases ont ete expliquees 
par les repas que les dieux et les peres font successivement 
aux depensde sa substance, Tambroisie, originairement iden- 
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tique au Soma celeste. Nous verronsm^me tout a I'heure que 
les germes de ce mythe se rencontrent deja dans le /lig-Veda. 
Toutefois r identification du Soma a la lune n'exclut pas son 
identification au soleil, et celle-ci a une toute autre impor- 
tance dans le systeme general de la mythologie vedique. La 
lune n'y joue en efiet, aussi bien que les ^toiles, qu'un role 
tres-restreint, du moins si nous en jugeons, comme nous 
sommes necessairement conduits a le faire, par les textes ou 
ces astres figurent sous leur nom vulgaire. C'est ce qu'une 
digression, dont Toccasion s'ofire ici naturellement, va nous 
permettre de constater. 

Les etoiles, dont Agni a orn^ le ciel*, I, 68, 10, sont invo- 
quees comme le soleil et avec lui. III, 54, 19, dans une enume- 
ration qui comprend en m^me temps la terre, le ciel, les eaux, 
Tatmosphere. On pose pour elles, comme pour la plupart 
des corps ou pWnomenes celestes, la question de savoir ce 
qu 'elles deviennent quand elles disparaissent, I, 24, 10: a Ces 
ours (les Etoiles de la Grande Ourse),qu'onvoit places la-haut 
pendant la nuit, ou sont-ils alles pendant le jour ? Les lois de 
Varuna sont immuables ; la lune s'avance brillante pendant 
la nuit. » Nous venons de voir les etoiles de la Grande Ourse 
deja designees par le nom d'ours. II est possible que les etoiles 
en general aient ete assimil^es a des taureaux : c'est du 
moins I'idee que suggere la comparaison inverse des taureaux 
donnes aux pr^tres, comme salaire du sacrifice, a des etoiles 
Yk\. 7, 2. Elles ont ete certainement, de meme que le soleil, 
considerees comme des yeux : les mille yeux par lesquels 
Agni regarde, X, 79, 5, peuvent done fitre les etoiles, 
aussi bien que les yeux que le vers X, 127, 1 attribue a 
la nuit. 

Les espions dont il est dit au vers I, 33, 8 qu'Indra les 
a entoures, c'est-a-dire a triomphe d'eux, avecle soleil, sont 
susceptibles de la mSme interpretation. De ce dernier passage, 
en effet, on peut rapprocher celui qui represente les etoiles 
s'enfuyant comme des voleurs a Tapproche du soleil, 1, 50, 2. 
Est-ce encore du soleil efiacant Teclat des etoiles, ou est-ce 
de la luiie brillant au milieu d 'elles qu'il est question dans 
ce vers adresse a Mitra et Varuna, V, 62, 1 : a Votre loi im- 
muable a ete tenue secrete selon la loi, la ou on detelle les 

1. Au vers I, 87, 1, ou les Maruts sont compares a des vaches ornees 
d'etoiles, je crois que ces vaches representent les nuits (cf. chap. III). 
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chevaux du soleil ; mille autres etaient la, et je n'ai vu que 
cette forme, la plus belle des formes divines. » Quoi qu'il en 
soit, voila a pen pres tons les textes d'ou il nous faudrait tirer 
Texplication des mythes stellaires, si le /lig-Veda en conte- 
nait. La suite de cette exposition montrera qu'en dehors du 
mythe de Varuna et des ^dityas, dont les espions peuvent, 
comme ceux dont il a ete question plus haut, representer les 
etoiles, on n'a guerel' occasion d*en faire usage. En general, 
la mythologie stellaire parait 6tre de formation secondaire. 
Ainsi Ton ne saurait considerer comme un mythe primitif 
Tapplication au couple forme d'Agni et Somadu nom depunar- 
vasuy X, 19, 1, designation de Tune de ces constellations qui 
ont forme plus tard les mansions lunaires, et dont une 
autre, iishya^ est nommee au vers V, 54, 13 et invoquee 
au vers X, 64, 8. Nous en retrouverons tout a Theure deux 
autres encore, aghdh et arjunyau. 

Quant a la lune, si on laisse de cdt^ le nom de Soma, 
dont Fapplication a cet astre, dans la langue des hymnes, est 
precisement le point en question, pour s'en tenir au nom de 
mas, identique au nom des mois dont elle determine la duree*, 
X, 138, 6, et a celui de candra-mas dont le second element 
appartient ala mfime racine, md « mesurer », on trouve qu'elle 
ne tient guere plus de place que les etoiles dans les preoccu- 
pations ordinaires des rishis. Nous Tavons deja vue plus haut 
mentionnee avec les etoiles. Elle forme avec le soleil un 
couple, cf. X, 138, 4, ordinairement designe par un compost 
duel suryd-mdsd, VIII, 83, 2, on suryd'CandramasaUj V, 51, 
15. Des textes qui nous montrent les deuxastres se levant Tun 
apres Tautre, I, 102, 2, et par reparation de Brihaspati, X, 
68, 10, on rapprochera le vers II, 24, 5 ou les deux qui suivent 
sans effort. Tun apres Tautre, les regies qu'a tracees Brahma- 
waspati, dieu identique a Brihaspati, doivent 6tre egalement 
le soleil et la lune. lis sent nommes aux vers X, 190, 3 parmi 
les premiers objets crees, et d'apres le vers X, 12, 7, les dieux 
ont mis dans le soleil une lumiere appel^e jyotih, tandis que 
celle dont ils ont dote la lune est appelee aktu, nom qui 

1. On a selon moi accepte beaucoup trop vite Tinterpretation du vers 
I, 25, 8 d'apres laquelle Yaruna connaitrait, outre les douze mois, un mois 
intercalaire. c Celui qui nait ensuite » peut ^tre tout autre chose qu'une 
division du temps, par exemple le Soma celeste qui tombe mdle aux eaux 
du ciel (cf. p 165) quand revient la saison des pluies, les douze mois itant 
ecoules, cf. VII, 103, 9. 
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designe souvent la nuit claire. Quoique la vraie etymologie 
des mots mds et candra-mas n'^chappe pas aux rishis 
v^diques, c*est sans doute par une sorte de jeu de mots, 
dont il y a d'autresexemples, que dans le vers X, 90, 13 ou 
le soleil et la lune sont representes naissant du corps du 
Purusha, tandis que le premier est, en vertu du rapport 
connu entre le soleil et Toeil, tir^ de Tceil de cette victime 
mystique, la lune est, a cause d'un simple rapport de son 
entre la racine man « penser » et la racine md « mesu- 
rer », tiree de son intelligence, manas. Enfin le soleil et la lune 
sont invoqu^s ensemble dans des Enumerations de dieux, 
X, 64, 3 ; 92, 12; 93, 5. Tels sont, sauf un petit nombre de 
textes que je reserve pour les developpements qui vont suivre 
immediatement , les seuls exemples que presentent les 
hymnes d'une mention de la lune sous Tun de ses noms 
vulgaires. 

En contestant d'ailleurs que le nomde Soma soitdejadans 
le /lig-Veda un nom vulgaire de la lune, je n'entends pas nier 
que Soma ne soit quelquefois d^ja identiflE a cet astre. Remar- 
quons toutd'abord qu'au vers VIII, 71, 8, le Soma dans les 
cuves est compare a la lune dans les eaux, cf. 1, 105, 1. J'en- 
tends le vers VI, 34, 4 en ce sens que le Soma a pEnetre dans 
Indra comme il penetre dans le ciel uni a Teclat de la lune. 
La lune serait done comme le receptacle du Soma. Nous 
verrons plus tard que le Soma parait represents au vers 
I, 84, 15 par cette « essence cachee de Tvash^ri » que le 
poete place dans la demeure de la lune. Enfin Soma estiden- 
tifie a la lune dans I'hymne X, 85, probablement deja au vers 2 
qui le place au milieu des etoiles, et certainement au vers 5 
qui fait mSme allusion au mythe brahmanique des phases de 
la lune : « Quand les dieux te boivent, & dieu, tu te gonfles 
ensuite de nouveau. » Comme pour ecarter toute possibilite 
de doute, le mSme vers fait mention des mois qui sont a. la 
forme des annSes ». Ajoutons que deux des constellations 
qui sontdevenues des mansions lunaires, celles qu*on appelle 
aghdh et arjunyau, sont placees au vers 13 sur le chemin par 
lequel S<iry& est menSe a son epoux Soma. Enfin les vers 18 
et 19 sont consacr(^s au soleil eta la lune ; ces deux vers, en 
relevant la propriete qu'a la lune de renaltre sans cesse, 
rappellent le vers 5 ou nous avons vu la m^me propriete 
attribuee a Soma. Nous verrons plus tard que le mytbe du 
fils de la vierge mangS par les fourmis, IV, 19, 9, peut 
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s'expliquer par la combinaison des deux id^es du sue du Soma 
et de lalune *. 

Mais ce n'est pas seulement Soma que les hymnes iden- 
tifient, d*ailleurs passagerement, a la lune. Nous avoAS deja 
eu Foccasion de relever le vers X, 52, 3 ou il est dit d'Agui 
qu*il nait de jour en jour et de mois en mois, et de Tinter- 
preter en ce sens qu'Agni y est identifie successivement au 
soleil et a la lune. On pent se demander si Tauteur du vers 
I, 72, 10, en disant que les immortels ont donn^ a Agni 
un eclat brillant quand ils ont fait les deux yeux du 
ciel, c'est-a-dire apparemment le soleil et la lune, n'entend 
pas ridentifier a ces deux astres. En tout cas, I'assimilation 
d'Agni a la lune est probable au vers I, 144, 4 portant qu'il 
nait la nuit comme le jour, et lui donnant en meme temps la 
qualification de « jeune homme chenu. » Ce dernier trait s'ex- 
plique par deux autres passages qui montrent qu'il convient 
tres-bien a la lune et qui peuvent d'ailleurs 6tre rapport^s, 
soit directement a I'astre, soit plutfit a Soma ou a Agni iden- 
tifies avec lui. Je veux parler du vers X, 32, 8 :« II respirait 
aujoufd'hui..., la vieillesse Ta atteint alors qu'il etait jeune 
encore... » et du vers X, 55, 5 : a Courant veuf* (seul 
de son espece) au milieu d'un grand nombre de mari^s^ 
(d'etoiles semblables), il a ete, jeune encore, d^vore par 
le chenu (la vieillesse personnifi^e ?). Vols la grande sagesse 
du dieu, (qui determine ses phases) ; il est mort aujourd*hui, 
il respirait hier. » De notre vers I, 144, 4 d'apr^s lequel 
Agni natt la nuit comme le jour, on pent rapprocher le 
vers I, 95, 1 qui lui attribue deux couleurs difi'erentes 
designees par les mots hari et cukra, Tune pour le jour, 
I'autre pour la nuit. La mSme attribution est faite a Soma, 
a cela pres que la couleur nocturne est d^sign^e par le 
mot vijra, IX, 97, 9. Cette distinction ne correspondrait- 

1. Faut-il voir encore une allusion k la lune dans ce passage, IX, 74, 2, 
tt La plante (du Soma) pleine fait le tour de I'univers ? » Enfin Texpression 
vigvebhih. somapqrvabhih au vers I, 9, 1 peut-elle s'interpreter « k chaque 
phase de la lune » ? 

2. Le mot vidhu, devenu d'ailleurs un nom de la lune et qui est employe 
cette seule fois dans son sens etymologique, ou au moins avec allusion ^ ce 
sens^ me parait trouver son explication la plus satisfaisante dans le rappro- 
chement du mot vidhavd c veuve > qui n'est que le feminin de son derive. 
L'opposition du mot samana (voir la note suivante) semble decisive. 

3. Litteralement au milieu du « mariage » d'un grand nombre. Ce sens est 
bien etabli pour le mot samana par le vers VI, 60, 2 de I'Atharva-Veda, 
cf. ibid. II, 36, 1, et R. V. VII, 2, B ; cf. aussi IV, 58, 8 ; VI, 75, 4. 
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elle pas, pour Tun comme pour I'autre,. a celle du soleil et de 
la lune ? On pourrait interpreter dans le mSme sens le vers 
I) 127, 5 portant que le coursier d'Agni est plus beau la nuit 
que le jour^ Nous aurions la un premier t^moignage de la 
predilection bien connue des Hindous pour la lune. 

Ainsi Agni, comme Soma, paralt quelquefois identifl^ a la 
lune dans les hymnes. Plus g^n^ralement Agni et Soma 
representent, comme nous le verrons tout a Theure, un 
principe identique qui est celui de tons les corps ou ph^no- 
menes ignes ou lumineux. C'est a cette large conception qu'il 
faut avoir recours pour expliquer les dififerentes formes 
celestes de Soma aussi bien que celles d*Agni. L'une de ces 
formes sera la lune, je n'y ai pas contredit, mais Tidentifi- 
cation particuliere et definitive de Soma a la lune appartient, 
selon moi, a une formation mythologique secondaire, a peu 
pres comme les mythes stellaires. Pour Soma, comme pour 
Agni, les mythes les plus anciens, et en tout casles plus 
importants, sent ceux du lever du jour et de Forage, refletes 
dansleculte. Je reviens done, apres cette digression neces- 
saire, a mon premier point, c'est-a-dire a Tassimilation de 
Soma etdu soleil. 

Soma est d'abord simplement compare au soleil, comme 
brillant,IX, 111,1, comme visible a tons, IX, 66, 22, comme 
I'objetdes desirs des hommes, IX, 94, 1 ; cf. IX, 98, 8. II est 
dit ^galement des Somas au pluriel qu'ils sont brillants comme 
des soleils, IX, 101, 12, qu'ils courent comme les rayons du 
soleil, IX, 69, 6. Quand Indra boitle Soma, la force remplit 
ce dieu comme le soleil remplit I'atmosphere de ses rayons, 
1,84,1. 

Une remarque que nous avons faite pour Agni est appli- 
cable ici, il est telle formule de comparaison qu*on est tente 
d'interpr^ter comme une identification : Soma se tient au- 
dessus de tons les 6tres comme le dieu soleil, IX, 54, 3, il 
court dans le ciel comme le soleil, IX, 54, 2, quand il brille 
du haut du ciel, ses flots se repandent comme les rayons du 
soleil, IX, 64, 7 et 8, il court a traversla grande mer(ceieste?) 
comme le soleil brillant, IX, 86, 34, il est invite a remplir 
les deux mondes comme le soleil les remplit de ses rayons, 

1. Une plus grande diversity de couleurs est d'ailleurs attribuee k Agni 
par d'autres passages, par esemple X, 20, 9; cf. 21, 3. Le vers III, 1, 4 lui 
en donne deux designees par les adjectifR gveta et arusha, mais il les dis- 
tribue entre le moment de sa naissance et le temps de son dge adulte. 
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IX, 41, 5, il hennit comme le soleil (substitu^ a T^clair dans 
rorage),IX, 64, 9, il est port^ comme le soleil par les harits, 

X, 31, 8, enfln, le vers I, 135, 9, qualifie les Somas, au 
pluriel, de « difflciles a arrfiter comme les rayons du soleil », 
apres nous les avoir montr^s volant entre les deux rivieres, 
c'est-a-dire sans doute entre les eaux celestes etles eauxterres- 
tres. Pour quelques-uns au moins de ces passages dont nous 
aurons I'occasion de citer de nouveau et plus completement 
la plupart, on pourrait 6tre tente dans la traduction de 
substituer au mot « comme » les mots « en qualite de ». La 
mime observation est applicable au vers IX, 97, 38 ou Soma 
serait identifie, non plus au soleil, mais aun createur, dhdtvi^ 
place dans le soleil \ 

De quelque fagon d'ailleurs qu'on interprete ces derniers 
textes, il en est d'autres ou la particule comparative est sup- 
prim^e. Le nom de soleil {sura) est appliqu^ directement a 
Soma, IX, 65, 1 ; 67, 9 ; 91, 3 ; cf. 66, 18, et aux Somas, IX, 
10, 5. Mais voici qui est plus decisif. Nous lisons au vers 
IX, 86, 32 que Soma s*est revitu des rayons du soleil, au 
vers IX, 86, 29, qu'il depasse le ciel et la terre et que son 
eclat est le soleil. De ce dernier trait on peut rapprocher 
la formule suivante dont il fournit Texplication, I, 46, 
10: « L'^clat est venu a la plante, un soleil pareilaTor. » 
D*apres le vers I, 135, 3, les rayons de Soma lui sent com- 
muns avec le soleil (cf. IX, 111, 3?), etil faut sans doute 
interpreter de mime au vers IX, 2, 6 Texpression 5am s'Aryena 
rocale « il brille avecle soleil ». Je n'entends pas autrement 
non plus le vers IX, 27, 5 : « II court* dans le ciel avec le 
soleil. » 

Dans les passages ou Soma est represente voyant ces 
demeures inferieures, IX, 96, 7, regardant (ou ^clairant ?) le ciel 
etla terre, IX, 101 , 7, et d*en haut lesregardant, IX, 32, 4, con- 
templant enfintoutesQhoses,IX,57,2,il estdeja vraisemblable 
que le poete Tidentifie au soleil , ceil du monde. La vraisemblance 
augmente dans les vers IX, 70, 3-5 dont I'auteur, en disant 
que Soma s'avance entre les deux mondes et contemple les 



1 Remarquons k ce propos qu'au vers I, 191, 10, c'est le soleil, nomm6 
dans le pAda , precedent, qui parait designe comme le receptacle, sinon du 
Soma, au moins de la liqueur enivrante appelee surd. 

2. Le sens de « rivaliser », adopte par MM. R. et Gr., ne me parait pas 
suffisamment etabli pour la racine hds, simple developpement de la racine 
hd f aller », dont les emplois sont d^ailleurs tr^s-peu nombreuz. 

Bergaigne, Religion ve'dique. 1 1 
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deux races, ajoute que ses rayons immortels se ripandent 
chez Tune et chez Tautre. L'identification de Soma au soleil 
est peut-Stre expresse dans Thymne IX, 10 ; apres le vers 8 
que nous retrouverons plus loin, et ou le soleil auquel Soma 
r^unit I'cBil de Thomme comme le nombril (du flls) au nombril 
(du pere, cf. p. 35), parait deja consid^re comme une forme 
de Soma lui-mSme, on lit au vers 9 : « II coule (sous-entendu, 
cf. IX, 12, 8) dans le sejour aim^ du ciel.... Soleil, il voit 
avec son obH. » Telle est, du moins, la traduction a laquelle 
on arrive en prenant surah pour le nominatif du theme suraj 
et qui est suggeree par la comparaison du vers IX, 89, 3 : 
« II surveille avec son (prop re) ceil. » II est vrai que^tirah peutfitre 
aussi le genitif du theme svar, et nous verrons se reproduire 
plus d'une fois Tequivoque a laquelle cette forme pent donner 
lieu. Mais dans le cas present la formule ainsi interpretee 
« II voit par Toeil du soleil » garderait a pen pres la m^me 
portee. II me reste d*ailleurs a citer un texte qui nelaisseplus 
place a aucun doute, IX, 71, 8 : « Sa couleur devient bril- 

lante 9. II a mugi comme un taureau en passant autour 

des troupeaux ; il a revilu Viclat du soleil ; I'oiseau divin con- 
temple d'en haut la terre; Soma surveille les races avec 
intelligence. » 

On aura re marque dans cette derniere citation une allu- 
sion a la course circulaire de Soma identifie au soleil. Un 
mouvement analogue est attribu^ a Soma autour de Fespace, 
IX, 68, 2 ; cf. 6 et 8, des deux mondes, IX, 18, 6, de la 
terre. IX, 72, 8, de la terre et du ciel, IX, 107, 24, de 
toutes choses, IX, 74, 2, ou, comme dans le passage 
ci-dessus, autour des vaches, IX, 87, 9, des femelles 
divines, IX, 103, 5, et il est permis de croire que dans ces 
textes encore, et surtout dans un autre qui le montre por- 
tant circulairement sa couleur brillante, IX, 97, 15 ; cf. IX, 
86, 5 et 6, c'est le soleil qui est design^ sous son nom. Dans 
un vers que nous retrouverons plus loin, Soma, en m^me temps 
qu'il est represente coulant autour de tons les ^tres, est com- 
part au soleil poursuivant Taurore, IX, 84, 2, et cette com- 
paraison est de celles qui paraissent, selon la remarque faite 
plus haut, ^quivaloir a une identification pure et simple. 

L'ascension de Roma dans le ciel, IX, 36, 6 ; 85, 9, est 
encore un mouvement qui suggere naturellement Tid^e du 
soleil. II est vrai qu'aii vers IX, 17, 5, Soma montant dans le 
ciel est express^ment distingue du soleil comme le mettant 
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en marche ; mais nous savons que le soleil pent ^tre lui- 
m^me, sous son nom vulgaire de sArya^ distingu^ deTastre, en 
tant que personnifle en un dieu qui le dirige. II est plus dif- 
ficile de preciser le corps ou le phenomene lumineux repre- 
sente par Soma dans les passages qui nous le montrent 
s'elangantduciel dansTespace, IX, 68, 9, traversantle ciel, 
IX, 3,7; 8;12,8;37,3; cf.IX,62,14; 68,4; 8, ou suivant 
son chemin dans I'espace, IX, 22, '4 ; 63, 6, sans indiquer la 
direction du mouvement, ou encore s'etendant en tons sens, 
IX, 80, 3, a moins que ces passages ne renferment quelque 
autre detail caracteristique, comme le vers IX, 86, 37 par 
exemple, d'apres lequel le Soma traverse en maitre les 
mondes, avecun attelage compost des harits ailees : les harits 
sont en effet les chevaux du soleil. 

L'identification de Soma au soleil r^sulte encore de bien 
d*autres textes que nous aurons Toccasion de citer dans la 
suite de notre exposition. 

Apres avoir vu Soma represents, sous la forme du soleil, 
dans les phenomenes qu'on peut rapporter au ciel, en prenant 
ce mot au sens le plus etroit, nous devons nous attendre a lui 
voir jouer aussi un r&le dans les phenomenes de Tatmo- 
sphere. J*aiannoncS dSjaqu*il avait ete, selon moi, identifie 
a Teclair, mais en ajoutant que sur ce point, plus encore que 
sur celui de Fidentification au soleil, ma theorie heurtait des 
opinions regues. Ce n*estpasquemes devanciers aient refusS 
un role a Soma dans Torage, mais il y representerait selon 
eux les eaux du nuage, et non Teclair qui brille au milieu 
d'elles. On entrevoit dSja le principe du differend. Ce prin- 
cipe n'est autre que la nature complexe de Soma que nous 
avons vu, en tant que liquide, compare aux eaux, mais qui est 
aussi, a cause de sa couleur brillante et de ses effets comme 
breuvage enivrant, compare et meme identifie au soleil. Or 
il est clair que si, par ses deux dernieres propriStes, il etait 
appele dans les phenomenes de Forage a representer Teclair, 
la premiere semblait le destiner plutdt a representer les 
eaux,Reste a savoir, de ces germes prSexistants du mythe, 
lequel a fructifie et etoufi'e, ou du moins arr^te Tautre dans 
son developpement. La question n'a pas m^me ete posee, que 
je sache, par les mythologues, qui, depuis M. Kuhn dans son 
livre sur la descente du feu, ont tous identifie le Soma celeste 
a la pluie, en negligeant du reste le Soma-soleil aussi bien 
quele Soma-Sclair, C'est cependant, dusse-je fitre'taxe de 
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pr^somption, avec une enti^re confiance que je la resous dans 
un sens contraire a Topinion re§ue. Les preoccupations 4tran- 
geres que la mythologie comparie a introduites dans I'etude 
du /lig-Veda ontseules pu, selon moi, obscurcirun point qui 
me parait ressortir avec une clart^ absolue d'un travail 
d'ensemble sur la religion v^dique, comme celui que j'ai 
entrepris 4ans ce livre. 

Ce n'estpas que le Soma, d^ja compart, comme nousTavons 
vu, aux eaux et aux rivieres en g^n^ral, ne le soit aussi parti- 
culierement a une riviere celeste, la Rasa, IX, 41, 6, aux 
pluies du ciel, IX, 57, 1 ; 62, 28; 89, 1, ou, ce qui revient au 
mfime, au nuage pluvieux, IX, 2, 9, et aux outres celestes, 
IX, 88, 6. Le bruit qu*il fait en coulant est aussi compare a 
celui de la pluie, IX, 41, 3. Les Somas bus par Indracoulent 
en lui comme les pluies sur la terre, IX, 17, 2, et font sur lui 
I'efifet de la pluie sur un champ de ble, X, 43, 7. D*un autre 
c6t^, la racinepu, qui exprime ordinairement la clarification 
du Soma, est au vers VII, 49, 1 employee a propos des eaux 
divines qui, d'apres le vers VII, 47, 3, coulent par cent 
tamis. 

L'operation mSme de la clarification du Soma, coulant par 
gouttes des trous d'un tamis, semble bien, ^tant donn^ I'es- 
prit general du culte vedique, tel que je m'attache ale faire 
ressortir dans cette premiere partie, une imitation de la 
chute de la pluie. 

Mais le Soma terrestre, quand il passe a travers le tamis, 
est deja melange a I'eau dont la plante a ete arrosee dans 
r operation du pressurage. C'est T^coulement de ce melange 
qui imite la chute de la pluie, et on comprend tr^s-bien que 
le Soma celeste ait pu 6tre distingue de la pluie a laquelle 
il aurait ete uni, comme le Soma terrestre reste distinct par 
sa nature de I'eau dans laquelle il est contenu, ou, car cette 
maniere de voir pent se justifier aussi bien que I'autre, qu'il 
contient lui-m^me. II est peut-Stre permis d'expliquer dans 
ce dernier sens les passages ou le Soma, qu'il s'agisse d'ail- 
leurs du Soma terrestre ou du Soma celeste, est appel^une 
mer, IX, 101, 6; 109, 4, une mer qui se purifie dans son 
union avec les eaux, IX, 2, 5, un reservoir qui plait aux 
deesses (aux eaux), IX, 9, 6. Nous retrouverons plus loin plu- 
sieurs passages, IX, 64, 8 ; cf. 19 ; 86, 29 ; 97, 40, ou Soma 
recoit encore le nom de mer, et qui, comme le dernier cite, 
doivent ^tre certainement rapportes au Soma celeste. 
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Un premier argument qui, selon moi, serait a lui seul 
d^cisif en faveur d'une distinction du Soma celeste et des 
eaux de la pluie, c'est le sexe regulierement attribu^ dans la 
mythologie vedique a chacun de ces elements. Nous verrons 
en effet que les eaux sont toujours femelles, et qu'au con- 
traire, leSoma, soit celeste, soitterrestre, est essentiellement 
mfile. Car il n'y a pas d'importance a attacher aux passages 
ou les Somas, en tant qu'abreuvant Indra, sont, comme les 
offrandes en general, compares a des vaches, IX, 24, 2 ; 68, 1 ; 
cf. IX, 66, 12,* qui s'offrent d'elles-m^mes a leur veau, 
IX, 86, 2 : cf. 13, 7 (cf. encore VI, 41, 1 ; IV, 34, 5). 
J'en dirai autant de celui qui nous montre les Somas, re- 
pandus pour V&yu, ornes comme une epouse possedant un 
riche patrimoine, IX, 46, 2 ; cf. 82, 4. En revanche nous 
verrons, en etudiant les representations ordinaires de Soma, 
qu'il est regulierement considere comme un element m&le, 
et qu'il s'unit en cette quality aux elements femelles, soit 
dans le sacrifice, soit dans les phenomenes celestes, et en 
particulier aux eaux, non-seulement aux eaux terrestres, 
mais a ces eaux de la pluie auxquelles on veut, bien a tort, 
ridentifler. 

L'idee d'un Element igne et lumineux, mMe aux eaux de 
la pluie sans se confondre avec elles, et leur donnant, en 
mSme temps que la vertu enivrante propre a en faire le 
breuvage des dieux dans le ciel (cf. II, 24, 4 ; cf. aussi 
VII, 85, 3), le pouvoir fecondant qui leur est attribue dans 
leur chute sur la terre, n'est d'ailleurs pas nouvelle pour 
nous. Le mjthe de la descente d'Agni, auquel nous aurons a 
comparer bient&t celui de la descente de Soma, nous I'a 
presentee une premiere fois. C'est qu'en eifet Agni et Soma 
jouent un role essentiellement identique dans toute la my- 
thologie vedique, et cette identite, qu'on a deja pu constater 
dans r assimilation de I'un et de 1' autre au soleil, et qu'on 
trouvera confirmee pour ainsi dire a chaque pas dans la 
suite de ce livre, est un second argument, non moins 
d^cisif que le premier, centre une assimilation pure et 
simple de Soma aux eaux de la pluie. Sans doute le feu et 
le breuvage ont sur la terre des attributs diflFerents, et le 
vers IX, 88, 5, tout en les comparant I'un a I'autre, les 
distingue en ces termes : « II (Soma) brille dans les rivieres 

i. Le mot samudra « mer » me parait designer Ik Indra, cf. IX, 108, 16. 
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(les eaux), comme Agni quand il s'elance sur le bois. » Mais 
ce texte mfime nous montre que c'est Soma qui repr^sente le 
plus exactement sur la terre le feu de Tatmosphere, celui 
qui s'unit aux eaux, et que par consequent il ne pent dans 
Tatmosphere ^tre distinct d'Agni. 

D'ailleurs le fait seul de la comparaison nous prepare a 
admettre Tidentification. J'ajouterai done ala derniere cita- 
tion celle du vers IX, 22, 2, ou les Somas sont compares 
a la fois aux pluies du nuage a cause de leur nature liquide, 
et aux flammes d'Agni a cause de leur eclat. Inversement on 
trouve aux vers I, 65, 10; X, 115, 3, la comparaison 
d'Agni a Soma, et au vers X, 46, 7, celle des Agnis aux 
Somas. 

Les personnages d'Agni et de Somasemblent se confondre 
dans les divinites c^lebrees aux vers 1, 2et 3 de I'hymne 
i4pri, IX, 5, que I'epithete samiddha « allume », le nom de 
Tanunapat, et I'emploi de la racine lA. dans I'epithete ilenya 
« digne d'etre invoque )>, non moins que la comparaison des 
autres hymnes ilprl, identifient a Agni, tandis que I'epithete 
pavamdna suggere I'idee du Soma qui se clarifie, designe en 
effet par elle aux vers suivants. Une observation analogue 
est applicable aux vers IX, 66, 19 ; 20 ; 21 ; X, 3, 5, dans 
lesquels la m^me epithete pavamdna ou d'autres formes de la 
racine pu sont appliquees a Agni. 

Du reste, nous voyons le vers VII, 6, 2 appliquer a 
I'Agni celeste la qualification de breuvage, dhdsi, en m^me 
temps que celle de splendeur de la montagne (du nuage), et 
au vers I, 96, 1, la « coupe » est nommee comme un de ses 
lieux d'origine. Rappelons a cepropos qu'Agni a ete compare 
au beurre de la vache, IV, 1, 6, et ajoutons qu'au vers 
III, 26, 7, un mSme ^tre mythique s'identifie lui-m^me a la 
fois a Agni et a I'ofifrande. 

Dans le vers VIII, 3, 20: a Les feux sont sortis brillants ; 
le soleil, le Soma breuvage d'Indra sont sortis brillants, » il 
semble bien que le Soma soit, comme le soleil, Tun de ces 
feux nommes d'abord au pluriel. 

Ce ne pent 6tre, a ce qu'il me semble, que comme identifi^ 
a Agni, que Soma est appele la hache du bois, IX, 96, 6. 
On pent encore chercher au moins une allusion a cette assi- 
milation dans le vers IX, 98, 3, qui le montre, non-seule- 
ment brillant, mais debout, urdhva, dansle sacrifice*. 

1. Cf. encore le vers 12 du m^me hymne oil Tepithfete pworuc « qui brille 
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Les meilleurs arguments en faveur de Tidentification du 
Somaet d'Agni ne sontpas d'ailleurs les quelques textes isoles 
que je cite ici, uaiquement parce que je n'aurai pas d'autre 
occasion de les produire, mais bien les applications innom- 
brables de ce principe qui seront, comme je Tai annonce 
deja, repandues a travers le livre entier. Je dois cependant 
signaler tout particulierement Fidentite des rapports gongus 
entre Tun et Fautre personnage et les eaux du ciel; ce fait 
auquel il a deja ete fait allusion plus haut, et sur lequelnous 
aurons plusieurs fois a revenir, ressortira surtout avec une 
entiere evidence de Fetude que nous consacrerons a Apd,m 
Nap&t, le flls des eaux, identifie tour a tour a Agni et a 
Soma. Nous verrons du reste que ce flls des eaux pent re- 
presenter le soleil, dans lequel nous avons reconnu deja une 
forme commune d'Agni et de Soma, mais qu'il represente 
surtout Teclair dont Tidentite avec Agni n'est contest^e par 
personne, et dont les observations precedentes ont du deja 
nous preparer a admettre Tassimilation a Soma. C*est ce 
dernier point que je vais chercher a etablir directement, 
apres deux dernieres remarques sur I'assimilation de Soma 
et d'Agni. L'une est que Texistence d'un couple Agni et 
Soma,design6 par le compose duel agnishomd, X, 19, 1; 66, 7, 
et auquel est consacre un hymne entier, I, 93, ne prouve 
rien centre cette assimilation, non plus que les vers 
V, 44, 14 et 15 par exemple, qui presentent les deux per- 
sonnages comme des amis, cf. VIII, 61, 2. Le feu et le breu- 
vage etaient en effet necessairement distingues sur la terre, 
et il etait inevitable que cette distinction fftt quelquefois 
^tendue a leurs formes celestes, par exemple dans le mythe 
du sacrifice des dieux, cf. X, 88, 1. D'ailleurs, si au vers 6 de 
rhymne I, 93, que nous retrouverons plus loin, la descente 
d'Agni et celle de Soma sont presentees comme deux mythes 
distincts, I'analyse que nous donnerons du second prouvera 
qu'il est en realite equivalent au premier. Mon autre re- 
marque est que si dans Thymne II, 1, ou Agni est succes- 
sivement identifi^ a tons les dieux. Soma n'est pas nomme, 
la seule conclusion qu' on puisse tirer de cette omission est 
que I'identit^ du feu sous ses deux formes principales n'avait 
pas m^me besoin d'etre indiqu^e. Soma en effet, et c'est 



en avant « eat donnee a Soma, et Texpressioa yajnasya ketuhy « etendard du 
sacrifice, i qui lui est appliquee, IX, 86, 7, comme elle Test si souvent a Agni. 
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ainsi quejer^sumerai toutecette digression, n'est autre chose 
que le feud Vitat liquide, 

L'assimilation du Soma a Teclair pent seule expliquer, 
selon moi, le vers VII, 69, 6, adressi aux Agvins : « Vers 
r^clair, comme deux bcBufs alteres, vers nos libations, venez 
6 Wros ! » II me semble en efifet egalement impossible d'in- 
troduire I'idee de T^clair dans la comparaison, comme si les 
deux boBufs prevoyaient en efifet que la chute de la pluie doit 
suivre Fapparition de Teclair, ou d'attribuer pour ce seul 
passage aumot vidyut, comme le font MM. Roth et Grass- 
mann, le sens « d*eau etincelante. » D'ailleurs, ind^pendam- 
ment des textes ou le Soma est compare a un serpent, 
IX, 77, 3; 86, 44, etqui suggerent encore assez naturellement 
rid^e d*une assimilation a Teclair, nous avons a citer ceux 
ou il est compare directement a ce ph^nomene, et ou cette 
comparaison, comme tant d*autres qu'on peut relever dans 
le /lig-Veda, ^quivaut peut-6tre a une identification pure et 
simple. Je veux parler du vers IX, 76, 3, ou le Soma est 
invite k fairegonfler(aremplir de richesses) les deuxmondes 
comme I'eclair fait gonfler les nuages, et surtout du vers 
IX, 87, 8, ou le Soma sortant de la montagne supreme est 
compare a I'eclair duciel tonnant dans les nuages. Au vers 
1, 187, 7, le Soma parait 6tre appele « la lueur » ou a le lumi- 
neux des montagnes », apparemmentdes montagnes celestes 
ou nuages, ce qui equivaudrait a une assimilation a Teclair. 

Entraitant de identification du Soma au soleil, j*ai eu 
Toccasion d'indiquer quelques textes ou la marche du Soma 
dans le ciel est decrite en des termes qui ne permettent pas 
de pr^ciser la forme sous laquelle il y est represente. Je puis 
ajouter maintenant qu'il n'y a gu^re, selon moi, de choix a 
faire qu'entre le soleil et I'eclair. Celui-ci d'ailleurs me parait 
designe dans d'autres passages ou le Soma, s'avangant entre 
les deux mondes, est qualifie de retentissant, IX, 70, 5 et 6; 
97, 13. II est vrai qu'un texte deja cite nous montre le Soma 
c( hennissant comme le dieu soleil », IX, 64, 9. Mais nous ne 
devons pas oublier pour cela que le bruit du tonnerre, que ce 
texte parait rapporter accidentellement au soleil, est un attri- 
but essentiel de I'eclair, auquel d'ailleurs les rayons du soleil 
sent peut-^tre identifies dans une conception de ce genre. II 
serait mSme possible que le Soma, compare dans ce vers au 
soleil, cf. ibid, 7, et nomme une « mer » (cf. p. 164) au vers 8 
qui le represente brillant du haut du ciel, fiit I'eclair lui- 
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m^me. Qnoi qu'il en soit, le vers IX, 68, 8 insiste encore sur 
le son rendu par le Soma celeste, et les vers IX, 12, 6 et 14, 
1, sur le son rendu par le Soma dans la mer. Ces derniers, 
lors mfime que la a mer » n'y serait autre que la cuve ou 
coule le Soma terrestre, garderaient leur interet, comme 
allusion au bruit du Soma dans la mer celeste. Nous retrou- 
verons plus loin le vers IX, 72, 6 ou des sages qui paraissent 
Hre des sacrificateurs celestes « traient » la plante a ton- 
nan te » et in^puisable. 

Personne ne conteste que la foudre d'Indra reprisente 
Teclair. Or, Soma est appelela foudre dlndra, IX, 77, 1; 72, 
7 (cf. IX, 111, 3 ?). II est vrai qu'il a pu, ainsi que nous le 
verrons, recevoir cette appellation en quality de breuvage 
du sacrifice, comme donnant a Indra un pouvoir equivalent 
a celui que ce dieu tient de la foudre, cf. I, 121, 12. On doit 
remarquer pourtant que, comme le m^me nom donne a 
rhymne X, 153, 4 ^veille naturellement Tidee du bruit du 
tonnerre dont nous constaterons Tassimilation a la priere, de 
mSme, applique a Soma, il parait faire allusion a sa forme 
celeste d'eclair. L'allusion est surtout transparente au vers 
IX, 47, 3, ou precisement V « hymne » represente la voix du 
tonnerre : « Soma, le breuvage d'Indra, est devenu la foudre 
qui conquiert mille biens, quand son hymne retentit. » D'ail- 
leurs, au vers V, 48, 3, c'est, a ce qu'il semble, du dieu m^me 
porteur de la foudre, qu'il est dit : « II a, avec les pierres..., 
fait couler la foudre sur le ruse (le demon). » Ajoutons que les 
allusions au Soma sont peut-6tre combinees avec les allu- 
sions a la foudre dans la description de cette fleche qui revolt 
au vers VI, 75, 15 les epithetes de c< divine » et « faisant 
couler la semence du nuage », et qui est decrite en ces termes 
au vers 11 du mfime hymne : « EUe se rev^t de I'oiseau; un 
animal sauvage est sa dent ; unie aux vaches, elle vole en 
avant. » L'oiseau, qui rappelle les barbes de la fleche, est 
une representation commune du Soma et de I'eclair ; on en 
pent dire autant de I'animal sauvage ; les « vaches » aux- 
quelles la fleche est unie, et qui representent la corde de 
I'arc, suggerent surtout, comme on le verra, I'id^e des 
femelles du Soma. 

Dans I'hymne IX, 41 ou le Soma celeste remplissant les 
deux mondes (vers 5) est compart successivement au soleil, 
(ibid,) et a la riviere celeste nommee Rasll (vers 6), on lit 
au vers 3 apres la comparaison d^ja citee a On entend son 
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bruit pareil a celui de la plaie >y, ces mots : a Les eclairs 
courent dans le ciel. )> La manifestation de Soma a ^yidem- 
ment lieu ici dans le phenomene de Forage, et, d'apres ce 
que nous avons dit plus haut, ce sont les eclairs qui doivent 
le representer. Au vers IX, 84, 3, je crois que la phrase d 
vidyutd pavate dhdrayd sutah pent 6tre traduite hardiment : 
(( II se clarifie, exprime en un torrent qui est Teclair. w 

Rappelons enfin qu'au vers 11 de Thymne VII, 33, le rishi 
Vasish/ha, personnification du feu identifiee d'apres le vers 
10 a I'eciair, est appele une goutte tombee par Teflfet de la 
priere divine que les dieux ont re§ue dans la cuiller. L'iden- 
tite d'Agni et de Soma, sous la forme de Teclair, ressort avec 
evidence de ce passage*. 

En dehors des textes ou les formes celestes de Soma sont 
determinees par leur assimilation au soleil ou a Teclair, il en 
est qui constatent en termes generaux Texistence d'un Soma 
celeste. J'ai deja eu Toccasion de citer ceux ou il est ques- 
tion d'un mouvement du Soma dans le ciel. Je n'insisterai 
pas sur le nom de « breuvage du ciel», IX, 51, 2; 110, 8, 
ou « breuvage celeste », IX, 109, 3, qui pent designer le 
Soma terrestre, bien qu'il ne lui ait ete en tout cas attribue 
qu'a cause de son identite avec un Soma celeste. Le nom de 
vase (dhishand) divin donne a la cuve ou Ton presse le Soma, 
I, 109, 4; cf. IV, 34, 1, s'explique de la mfime maniere. 
L'epithete dyuksha, « habitant le ciel » (ou simplement 
celeste?), Ill, 40, 5; IX, 52, 1, et surtout celle de rajastur, 
<c traversant Tespace, » IX, 108, 7 (cf. apttir, « traversant 
les eaux, » ibid.), semblent devoir se rapporter plus directe- 
ment au Soma celeste. Au vers IX, 48, 1, Soma est formel- 
lement place dans les demeures du grand ciel, cf. X, 65, 1. 
Le vers I, 187, 4, nous montre ses sues repandus dans les 
espaces ot sejournant dans le ciel comme les vents, et d'apres 
le vers IX, 108, 11, il a ete « trait » du ciel. Nous aurons 
a signaler dans les paragaphes suivants un grand nombre 
d'autres passages relatifs au Soma celeste, parmi lesquels 
rhymne IX, 26 merite une mention particuliere. Remar- 
quons encore que Tepithete vdtdpi, I, 187, 8-10, dontTinter- 

1. Au vers I, 461, 9 oil la fabrication d^ coupes par les Aibhus suggere 
assez naturellement Tidee du Soma, n'est-ce pas ce dernier qui serait designe 
par un nom (vadharyanti a celle qui frappe, blesse ») qui paralt 4tre une 
epith^te de Teclair (feminin, vidyut) ? L^un des trois fr^res prefere les eaux 
et le second le feu; le troisieme prefererait le feu dans les eaux, c*est-^-dire 
Teclair^ pour le verser dans les coupes sous forme de Soma. 
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pretation me paratt toat a fait arbitraire chez MM. Roth et 
Grassmann, et que je traduis a ami du vent » (litteralement 
« qui a pour ami le vent* »), peut sans doute s'expliquer par 
Toblation frequente du Soma terrestre a V&yu, qui, d'apres 
les vers I, 134, 6 ; IV, 46, 1 ; VII, 92, 1 ; cf. VIII, 27, 25, 
le boit le premier, mais peut tout aussi bien rappeler les rela- 
tions entre le Soma celeste et le vent, auxquelles paraissent 
faire allusion le vers I, 135, 9, et les vers VI, 37, 3 ; X, 
186, 3, ou d'aillenrs ce Soma serait designe par le mot 
amvita, « ambroisie. » Et en eflFet le vers 4 du m^me hymne 
I, 187 nous montre les sues du Soma repandus dans le ciel 
comme les vents, cf. IX, 22, 2. Enfin nous pourrions ajouter 
aux textes deja cit^s sur le Soma celeste, ceux ou il est 
d^sign^ par ce nom i'amvita qui vient d'etre mentionn^ 
pour la premiere fois. Mais ils seront mieux a leur place 
dans le paragraphe ou nous traiterons du Soma comme breu- 
vage donnant Timmortalite. 

J'ai parlejusqu'a present d'une identite du Soma terrestre 
et des corps ou phenom^nes celestes qu'on rencontre dans 
les hymnes design^s par le mSme nom, particulierement du 
soleil et de I'^clair. Pour prouver qu*il s'agit bien d'une 
identity de nature, et non pas seulement de nom, ilmereste 
a montrer que le Soma terrestre est descendu du ciel. Je cite 
d'abord les textes formels. On lit au vers IX, 66, SO que le 
c( lait » du Soma a ete apport^ du ciel, au vers IX, 61, 10, 
que le Soma, ne la-haut d'une plante, et habitant le ciel, a 
ete reQU par la terre, au vers IX, 63, 27, que les Somas ont 
ete repandus du ciel et de I'atmosphere sur la surface de la 
terre (cf. I, 91, 19 ; IX, 68, 9?). C'est evidemment Soma qui 
est appele a la fois dans les vers X, 17, 11-13 une plante et 
une « goutte tombee ». Nous verrons plus loin que les vers 
IX, 12, 7 et 8 peuvent s'entendre de telle sorte que le pre- 
mier fasse allusion a la descente de Soma, et le second a son 



1. Ce sens convient au mot dans son application aux dieux T. S. 3, 5, 8, 1, 
et surtout a Indra (Jdnkh. Br. 27, 4. Quant au mot vdtdpya, je le prendrais 
aux vers IX, 93, 5 et X, 26, 2 aussi bien qu'au vers X, 105, 1 comme sub- 
stantif, et les trois fois daus le sens d' « amitie du Tent ». On comprend 
tres-bien, d*une part, que le Soma, ami du vent, procure Tamitie du vent, 
IX, 93, 5; X, 105, 1, et par suite les dons celestes que le vent distribue, de 
Tautre que Tamitie du vent soit appelee « la grandeur de PAshan », X, 26, 2, 
ce dieu ctant dans cet hymne meme clairement assimii^ k Soma. Au vers 
I, 121, 8, il semble bien que le m^me mot est applique comme adjectif d 
Soma, dans le meme sens que vdtdpU 
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retour dans le ciel. C*est encore la chute du Soma celeste qui 
semble decrite dans le vers IX, 89, 1 : « Le rapide a couli 
par ses chemins ; il a coule en se clarifiant comme la pluie 
du ciel ; Soma, en milliers de gouttes, s'est arrdte chez nous, 
dans le sein de la mere (la terre) et dans le bois (la cuve ou 
]a plante). » Nous retrouvons ici, comme plus haut, la com- 
paraison du Soma avec la pluie. 'Mais c'estle cas de nous 
rappeler ce qui a ^te dit de la chute d'Agni m^le aux eaux 
du ciel. Aux textes qui ont ete cites pour Agni, nous pou- 
vons d'ailleurs en ajouter un autre non moins clair pour 
Soma, IX, 84, 3 : a Lui qui est repandu avec les vaches dans 

les plantes se clarifie, exprime en un torrent qui est 

Teclair. » La seconde partie de cette citation avait d^ja ete 
relev^e plus haut. La traduction que j'en avals proposee me 
parait maintenant justifiee par la premiere partie; dans 
celle-ci en tout cas, il ne semble pas douteux que les- 
vaches, avec lesquelles Soma est repandu dans les plantes, 
representent les eaux de la pluie auxquelles il est m^le 
en qualite d'element igne. 

Ces plantes dans lesquelles entre le Soma celeste sent 
avant tout celles dont les hommes le tirent ensuite sous 
forme de breuvage enivrant, comme ils tirent le feu celeste 
des plantes ou il s'est ^galement introduit; ou plut6t, un ele- 
ment unique, contenu dans les eaux de la pluie et penetrant 
avec elles dans les plantes, est extrait de certaines d 'entre 
elles sous forme de feu, et d'une autre sous forme de breu- 
vage. Soma, fils de Parjanya ou du nuage*, IX, 82, 3, et, 
ce qui revient au m^me dans le Ian gage mythologique, 
semence du cheval m^le, I, 164, 34 et 35, ou lait du tau- 
reau*, X, 100, 2, est evidemment au vers VII, 101, 1, le 
veau dont le taureau Parjanya fait un foetus des plantes, et 
au vers V, 83, 1, la semence qu'il depose comme un foetus 
dans les plantes, cf. ibid., 7 ; VI, 52, 16. Si Ton se rappelle 
qu'Agni est aussi appele le foetus des plantes. III, 1, 13, on 
constatera une fois de plus Tidentit^ fondamentale des 
mythes d'Agni et de Soma, et on verra dans I'application de 
cette formule au Soma tomb^ du ciel, I'indication que les 
plantes ou il entre sont bien celles d'ou il doit 6tre extrait. 

1. Voir la quatri^me partie, ch. I, sect. iv. 

2. Du taureau-yache, cf. U)id, 11 n*y a aucune raison de B*ecarter ici avec 
MM. R. et Gr. du sens que le mot gaura a partout ailleurs dans le Rig- 
Veda. 
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Au vers IX, 82, 3, qui donne Parjanya pour pAre a Soma, 
TallusioQ a la plante du Soma est dans le trait « II a pris 
pours^jour les montagnes ». C'est en effet, comme nous 
I'avons dit, sur les montagnes que croit ordinairement cette 
plante. 

Cependant le Soma doit entrer avec la pluie dans toutes les 
plantes, sinon pour y prendre lui-m6me une forme nouvelle, 
au moins pour les feconder. C'est en ce sens que peuvent s'en- 
tendre le vers IX, 55, 1, qui lui demande de faire prosp^rer 
les bles, et le vers I, 23, 15, d'apres lequel les Somas tiennent 
lieu de six boeufs atteles pour labourer le champ de bl^. On 
pent expliquer ainsi la qualification de « mattre (epoux ?) des 
plantes » qui lui est donnee au vers IX, 1 14, 2, et celle de 
« male des plantes » par laquelle il me parait d^signe au 
versX, 51, 8. 

Le Soma, fils de Parjanya, que nous avons vu prendre 
pour sejour les montagnes, IX, 82, 3, est dans le mSmetexte 
appele un animal ail^. Nous verrons en effet, en etudiant les 
representations de Soma, qu'il est souvent compart ou assi- 
mil^ a un oiseau. Sans sortir ici de notre sujet nous pouvons 
citer encore le vers IX, 38, 4, disant, avec une allusion evi- 
dente a la descente de Soma, que, pareil a un aigle, il se pose 
, chez les races humaines. II nous fournit une transition natu- 
relle au mythe de Soma apport^ du ciel par un oiseau, IX, 
86, 24, ordinairement appele eyena « aigle ». 

Ce mythe s'est fixe dans les ^pithetes gyenabhrita « apport^ 
par Taigle », I, 80, 2 ; VIII, 84, 3 ; IX, 87, 6, et cyenajuta 
« mis en mouvement par Taigle », IX, 89, 2, appliquees a 
Soma. II est parallele a celui d'Agni apporte par MS-tarigvan, . 
et ce parallelisme est meme expressement indique au vers 6 
de Fhymne I, 93 a Agni et Soma : « Matarigvan a apporte 
Tun du ciel, Taigle a fait sortir I'autre de la montagne (celeste, 
par une sorte de barattage, amathndl), » D'ailleurs, de mSme 
que M&taricvan ne differe pas primitivement du feu qu'il ap- 
porte, il est vraisemblable 'que Taigle qui apporte le Soma 
n'est autre que le Soma lui-mSme que nous venons de voir, 
dans sa descente sur la terre, compare a cet oiseau. Nous 
verrons bient6t que le Soma a ^t^, comme Agni, assimiW a 
un sacrificateur, et nous savons d6ja que les sacrificateurs 
ont He quelquefois representes comme des oiseaux; notre 
mythe pourrait done s'expliquer par un dedoublement de la 
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conception de Soma, analogue a celui que nous avons constate 
pour celle d'Agni dans le mythe de M^tari^van. 

Dans un vers qui semble encore faire allusion au premier, 
V, 45; 9, Taigle parait ^trele soleil; mais le soleil n'est autre 
lui-m6me qu'une forme de Soma. 

Selon M. Kuhn, dans le livre sur la descente du feu, Taigle 
porteur du Soma representerait le dieu Indra. Nous verrons 
qu'en effet ce dieu a ete compare a un aigle, I, 32, 14, et 
j'admettrai mSme qu'il est designe au vers X, 99, 8, 
sous la figure de I'aigle aux grifi'es de fer qui s'empare du 
Soma et tue les demons, cf. 7 et 9. Mais c'est la, selon moi, 
une identification purement accidentelle. II faut bien en tout 
cas distinguer Taigle d'Indra, quand c'est a Indra lui-m6me, 
car le mythe, comme nous le verrons, revfit aussi cette forme, 
que le Soma est apporte par I'oiseau, IV, 18, 13 (cf. I, 80, 
2, cite plus haut). Au moins n'aurions-nous a invoquer a 
Tappui d'un dedoublement du personnage dlndra en un bu- 
veur du Soma et un messager qui apporte le Soma a ce bu- 
veur, aucune analogic aussi concluante que celle qui milite 
en favour du dedoublement de Soma. Les deux passages les 
plus etendus du /Jig- Veda ou il soit question de notre mythe, 
se rencontrent dans les hymnes IV, 26 et 27. lis presentent 
malheureusement, le second surtout, des obscurites, et 
nous aurons d'ailleurs plus d'une occasion d'y revenir, parti- - 
culierement a propos du mythe de Tarcher dont la fl^che 
atteint Toiseau, IV, 27, 3 et 4, et a propos du mythe de 
Bhujyu, ibid. 4. Bornons-nous a en signaler ici quelques 
traits. L'aigle a ravi la plante au plus haut du ciel, IV, 
26, 6, et a apporte « lui-meme et sans roue » a Manu, IV, 
26, 4, cette ofifrande agreable aux dieux, ifeirf., cf. IV, 27, 5. 
Dans son vol il a « traverse les vents », IV, 27, 2, et il a 
« crie du haut du ciel », IV, 27, 3. Ce dernier trait Tas- 
simile evidemment a Teclair, soit, dans notre interpretation, 
au Somaeclair. Remarquons encore sur le vers IV, 27, 1, 
que M. Kuhn met dans la bouche dlndra, qu'un Hre qui, 
avant de s'envoler sous forme d'aigle, etait retenu par cent 
forteresses d'airain, represente plutot le Soma d^livre, comme 
nous le verrons, par Indra, que le liberateur lui-m^me. Get 
autre trait « Etantdans la matrice,j*aiconnutoutes les races 
des dieux », convient aussi parfaitement a Soma qui, ainsi 
que nous le verrons bient&t, est, comme Agni, le th^ologien 
par excellence. 
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Nous passons maintenant, selon Tordre deja suivi pour Agni, 
aux textes qui mentionnent en termes plus ou moins g^n^raux 
les formes diverses, les dififerents lieux d'origine de Soma. 
II est parle au vers X, 25, 2 de « toutes les essences (dhd- 
man) de Soma », objets des desirs de Thomme, au versj, 91 , 19 
de toutes ses essences qui doivent entourer (proteger) le sacri- 
fice, cf. encore IX, 69, 6 (et 66, 5?). Les passages ou il est 
question des Somas exprim^s pour Indra dans les lieux voi- 
sins et dans les lieux eloignes, IX, 39, 5; V&l. 5, 3 ; cf. IX, 44, 2, 
peuvent sans doute faire allusion a divers sacrifices terrestres. 
Mais Topposition pourrait s'entendre aussi des Somas ter- 
restres et des Somas celestes. Le mot janeshu « chez les 
races », au vers VM. 5, 3, ne serait pas un obstacle a cette 
interpretation. II fait son ger en efi'et a Texpression « Somas 
(litteralement ivresses) de toutes les races », VI, 36, 1 ; celle- 
ci suggere elle-m^me Tid^e des cinq races (cf. ci-apres 
IX, 65, 23), et par suite des cinq regions dont Tune, comme 
nous le verrons, est le ciel ; en fait elle semble opposee dans 
le passage dont il s'agit a celle de richesses terrestres. 
Quoi qu'il en soit, les quatre points cardinaiix d'ou Indra est 
appele, sont, dans les vers VIII, 54, 1 et 2, opposes au torrent 
du ciel dont on suppose qu'il s'enivre chez Svar tiara. 

En general, le mythe du sacrifice celeste qui, ainsi que nous 
le prouverons bientot , comprend le pressurage du Soma, 
comme Tallumage du feu, demontre la possibilite de rapporter 
au ciel aussi bien qu'a la terre les Somas presses en divers 
lieux pour Indra. Et en efiet, nous verrons en temps et lieu 
qu'Indra boitle Soma chez difi*erents personnages divins, chez 
Vishnu, chez Trita i4ptya, chez les Maruts,':VIII, 12, 16, pour 
ne rien dired'Aditi, ibid. 14, et que Trita est dans les vers 
VM. 4, I et 2 mentionne dans les mSmes conditions avec plu- 
sieurs sacrificateurs dont quelques-uns au moins, ainsi que 
Tugrya (Bhujyu) nomme au vers VIII, 32, 20, ont un carac- 
tere mi-partie humain, mi-partie divin. Au vers VIII, 3, 8, le 
pressurage du Soma, execute autrefois pour Indra par Vishnu, 
est oppose a la ceremonie que les hommes celebrent aujour- 
d'hui en son honneur. 

L'opposition des Somas presses dans les lieux voisins et 
dans les lieux Eloignes se retrouve encore au vers IX, 65, 22 ; 
le mfime vers et le suivant enumerent parmi les pr^parateurs 
divers du Soma, outre les cinq races, des personnages d^si- 
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gn^s, Tun au singulier par le nom de ^aryandvcU, les autres 
au pluriel par celui d*Arjika. Ce dernier nom, au singulier, 
est encore rapprochi du premier dans les mfimes conditions 
aux vers IX, 113, 1 et 2. II a donn^ un dMv^ qui est au 
masculin drjikiya et au f^minln drjikiya. La seconde forme 
est un nom de riviere compris au vers X, 75, 5 dans une enu- 
meration de rivieres terrestres, mais qui a pu 6tre a Torigine 
comme ceux de Sarasvat!, Rasa, etc., celui d'une riviere 
celeste. La mSme observation s*applique au nom de sushomd 
compris dans la mSme enumeration, et rapproch^ au vers 
Vni, 53, 11 du nom dikrjikiya (masculin) et de celui de 
Caryandvai dans une Enumeration de pr^parateurs et de lieux 
d'origine du Soma qui comprend aussi, au vers precedent, 
la race humaine. II a aussi une forme masculine correspon- 
ia.nte, sushoma, rapproch^e au vers VIII, 7, 29 du nom 
d'ilrjika et de celui de Caryan^lvat, lequel est encore au vers 
VIII, 6, 39, rapprochE de Svarwara, toujours comme prepa- 
rant le Soma pour Indra. C'est seulement plus loin, en traitant 
de la preparation du Soma par des sacrificateurs Celestes, que 
je pourrai determiner le sens de ces difif^rents mots qui me 
paraissent designer, les uns des pr^parateurs, les autres des 
recipients celestes du Soma. Les textes ou ils sont rapproches 
et dont quelques-uns auraient pu Hre r^servEs aussi pour 
figurer parmi ceux qui opposent le Soma terrestre au Soma 
celeste, m'ont paru neanmoins devoir flgurer ici, comme Etant 
aunombre des plus caracteristiques parmi les enumerations de 
formes ou d'origines diverses du Soma. 

Toutes les essences de Soma ne composent d'ailleurs 
ensemble qu'une seule nature, a la fois elevee et profonde, 
I, 91, 3; cf. 4. C'est un seul et mSme 6tre qui prend tantot 
une forme, tantot une autre (cf. IX, 71 , 8; 74, 7; 92, 2; 86, 22?), 
sauf a atteindre sa plus grande gloire dans le ciel, I, 91, 18. 
Quand on dit qu'il entre dans toutes les formes, IX, 25, 4, 
dans toutes les essences, IX, 28, 2, il faut entendre qu'il les 
prend lui-mSme, cf. IX, 34, 4 ; cf. encore IX, 64, 8. Les 
formes qu'il entoure toutes, IX, 86, 5; 111, 1, sont, comme le 
prouve le vers IX, 66, 3 ; cf. 2, ses propres formes, ses mani- 
festations diverses auxquelles il est superieur, qui sont ren- 
fermees en lui comme en leur principe. Nous verrons que c'est 
lui encore qui est represente au vers IX, 85, 12, sous le nom 
de Gandharva, comme contemplant lui-m6me toutes ses 
formes. Au vers IX, 71, 2, il manifesto, il d^livre lui-mfime 
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son essence d'Asura, celle apparemment qui habite le s^jour 
attribue a Soma dans le del supreme, IX, 86, 15. 

Les dififerents sejours ou lieux d'origine de Soma sent 
d^signes d'une fagon plus precise dans les passages suivants , 
I, 91, 4 : « Avec celles de tes essences qui sont dans le ciel, 
avec celles qui sont sur la terre, avec celles qui sont sur les 
montagnes, dans les plantes, dans les eaux, avec elles toutes 
sois-nous favorable, etc. » IX, 59, 2 : « Clarifie-toi en coulant 
des eaux, 6 toi qui ne peux 6tre tromp^, en coulant des plantes, 
en coulant des cuves. » Les eaux, en tant que sejour de Soma 
oppos^ a d'autres, et surtout les eaux d'ou il coule, ne peuvent 
Stre simplement celles auxquelles il est mSle dans sa pre- 
paration sur la terre. Elles sont le sejour atmospMrique 
de Soma, en sorte que le vers I, 91, 4 se trouve contenir la 
mention de ses sejours dans les trois mondes. Celle des mon- 
tagnes et des plantes qui peuvent d'ailleurs, les premieres 
surtout, ^treplacees dans le ciel (comme nuages) aussi bien 
que sur la terre, n'ajoute rien a T^numeration qui ne soitdeja 
compris dans ces divisions generales. Des citations analogues 
sur Agni ont donne lieu plus haut a des observations du m^me 
genre. 

Le chiflfre trois joue du reste dans le mythe de Soma un 
role analogue a celui que nous avons constate dans le mythe 
d'Agni. Je ne pretends pas pourtant qu'il n*y puisse faire al- 
lusion qu'aux trois mondes. Dans le sacrifice du Soma, ce 
breuvage est exprime trois fois dans la m^rae journee, et c'est 
certainement la ceremonie du soir qui est designee par le 
terme de «troisieme pressurage, » au vers5 derhymneIII,28, 
a Agni, ou ce terme est oppos^ a celui de « pressurage de 
midi », ibid. 4. II n'y a aucune raison d'interpr^ter autrement 
le troisieme pressurage auquel on invite Indra, III, 52, 6, 
les Agvins, VM. 9, 1, les /libhus, I, 161, 8; IV, 33, 11 ; 
34, 4 ; 35, 9 ; cf. IV, 37, 3. On pourrait voir une allusion a ces 
trois ceremonies dans la mention des trois etangs de Soma bus 
par Indra, V, 29, 8, qui sont appeles une fois tons ensemble 
les etangs de Manus, ibid. 7, tandis qu'ailleurs ce sont les 
dieux Maruts, soit seuls, VIII, 7, 10, soit avec les dieux 
Pushan et Vishnu, VI, 17, 11, qui en tirent la liqueur. Dans 
ces derniers cas, un rite du sacrifice terrestre aurait ete 
transporte a la preparation du Soma dans le ciel, d'autant 
plus facilement d'ailleurs qu'il ^tait lui-m^me emprunte aux 
trois divisions de la journ^e r^glees sur les trois etapes de la 

Bbroaigme, Beligion vidiqxie, 12 
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course diurne du soleil. II faut remarquer pourtant, d'une 
part, que le personnage de Manus a un caractere mytho- 
logique assez accus^ pour que ses trois etangs de Soma ne 
doivent pas de toute necessite Stre rapportes a la terre seule, 
de Tautre que des nombres correspondant primitivement 
a des divisions ^puisant Tunivers out ^te souvent, en vertu 
d'une loi que nous ^tudierons au chapitre de YArUhmetique 
mythologiquey et dont nous trouvons une application dans le 
triple ciel, sejour de Soma, IX, 113, 9, attribu^s toutentiers 
aux espaces supraterrestres. 

En fait Tintervention de Vishnu, dans un texte relatif aux 
trois etangs de Soma, suggere naturellement I'idee des trois 
pas dece dieu, «pleins d'une douce liqueur, » I, 154, 4, les- 
quels, ainsi qu'on le verra,' correspondent ordinairement aux 
trois mondes. La mSme id^e se retrouve au vers II, 22, 1 , dans 
la mention du Soma exprime par lui pour Indra dans les trois 
coupes {trikadrukeshu). 11 n'y apas de conclusion particuliere 
atirerdestextes portant simplement qu'Indra a bu le Soma 
dans ces trois coupes, I, 32, 3 ; II, 11, 17 ; 15, 1. Mais les 
trois coupes a travers lesquelles vole Yama, X, 14, 16, ne 
peuvent guere ^tre que des divisions de Tunivers, comme les 
« six larges » et « Tunique eleve » mentionn^s dans ce mSme 
vers sur lequel nous reviendrons d'ailleurs. J'endirai autant 
des trois tonnes, sinon de celles dont il est question au vers 
VII, 2, 8, en m^me temps que de trois cuves pleines, et dans 
lesquelles trois Somas sent presses pour Indra dans sa 
demeure, ibid. 7, aumoinsdes trois tonnes pleines de liqueur 
nommees avec les trois cieux, les triples eaux et tons les 
fitres, comme comprises enParjanya, VII, 101, 4. Remar- 
quons encore a propos des tonnes, koca (cf. IX, 75, 3 ; IX, 
103,3), que Soma est pri^ d'ouvrirla tonne « intermediaire », 
IX, 108, 9, apparemment pour en sortir lui-mSme : la tonne 
intermediaire sera celle de Tatmosphere. Au vers VI, 47, 4, 
les trois penchants de montagnes ou Soma entretient la 
liqueur, sont evidemment aussi identiques aux trois mondes 
nommes dans le mSme vers. Citons encore le vers X, 27, 23, 
ou les trois etangs qui « echaufifent » la terre doivent ^tre 
des etangs renfermant un Element igne, en d'autres termes 
des reservoirs de Soma : deux de ces etangs, mentionnes 
ensuite separement, rappellent les deux buches d'Agni qui 
vont vers leur soeur, cf. p. 140, et par consequent les deux 
mondes sup^rieurs opposes a la terre. 
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Mais revenoDS a dos textes et a des termes plus clairs. 
Soma re^oit T^pithe triprishiha « qui a trois plateaux », c'est- 
a-dire «qui coule de trois plateaux », VII, 37, 1 ; IX, 71, 7 ; 
75, 3 ; 90, 2 ; 106, 11 (cf. IX, 62, 17), et il faut entendre 
par la les trois mondes comme 1ft prouve le vers IX, 86, 27, 
qui place le troisieme plateau de Soma en haut du ciel. On 
Tappelle aussi trishadhastha « qui a trois demeures », 

VIII, 83, 5, comme Agni, et on dit qu'il prend trois demeures 
en se clarifiant, IX, 103, 2, ou, ce qui revient sans doute 
au m^me, qu'il passe par trois tamis, IX, 97, 55. Au vers 

IX, 73, 8, je crois comprendre que ces trois tamis sont 
renfermes en lui, c'est-a-dire les trois mondes dans Telement 
divin qui les depasse^ Soma regoit encore Tepithite tridhdtu 
« triple », IX, 1, 8 ; 70, 8, et cette expression est en 
quelque sorte commentee dans le vers IX, 86, 46, ou nous 
lisons que Soma coule triple « autour des mondes ». 

Quant a Tepith^te trydgir, V, 27, 5, je ne crois pas 
qu'on doive Tinterpr^ter, comme le fait M. Roth, apres 
S^yana, dans le sens de « qui est m^le a trois produits 
differents du lait», ni, comme on pourrait j songer aussi, 
par le rapprochement des epithetes gavdcir « mSle aux 
vaches)) (au lait), yavdcir «m61e au froment)), enajoutant. 
je suppose, les eaux au froment et au lait. Je I'expliquerais 
plut6t dans le m^me ordre d'id^es que les epithetes tridhdtu, 
trishadhastha et triprishtha, « qui s€ mSle a trois sortes delait 
ou d*eaux dans les trois mondes. » On en pent rapprocher 
cette expression du vers IX, 108, 12, « II prend un v^tement 
triplement (ou trois fois) », le liquide auquel Soma s'unit ^tant 
souvent, comme nous leverrons, appele sonv^tement*. 

Trois essences, dhdman, sont au vers IX, 67, 26, attributes 
a Somaeri mSme temps qu'a Agni et a Savitri, et nous retrou- 
verons les vers IX, 96, 18 et 19, qui a la troisieme essence de 
Soma en ajoutent encore une quatrieme. Au vers IX, 73, 1, 



1. Cette interpretation, en depit du vers suivant, me semble convenir mieux 
au contezte que cette autre : « II prend (passe par) trois tamis dans le coeur 
de rhomme. i — De mdme, bien que le terme tryavi signifie c ^ge d'un 
an et demi >, il me semble difficile de ne pas reconnaitre un jeu de mots 
dans Tapplication de cette 6pithfete au veau que Ifeche la vache celeste, 
III, 55, 14, et, si on la traduit alors « qui a trois tamis, > de ne pas identifier 
le veau ^ Soma. 

2. Ce serait peut-6tre aller trop loin que de chercher une allusion & la 
mdme idee dans cette autre expression : « II se revet d'une triple protection 
dans les eaux, » IX, 97, 47. 
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Soma prend, pour se laisser saisir, trois t^tes qui correspon- 
dent probablement aux trois mondes. Notons aussi, quoique 
nous n'ayons pas encore traite du Soma sous le nom d'amvita, 
que d'apres le vers VI, 44, 23, Indra a trouv^ la triple 
ambroisie cach^e dans les espaces du ciel (sans doute pour la 
repandre dans les deux autres mondes). Enfin nous verrons 
en etudiant le mythe du cheval du sacrifice, que ce cheval, 
symbole de Soma, apareillementlrois formes, ou selon I'ex- 
pression du vers X, 56, 1, trois « splendours, celle qui est 
ici, la superieure, et la troisieme. » 

J'ai donne, en traitant une premiere fois des nombres 
mythologiques a propos des differentes formes d'Agni, les 
raisons qui m'ont determine a etudier d'ordinaire le nombre 
trois avant le nombre deux. Celui-ci n'a pas une moindre 
importance dans le mythe de Soma que dans celui d'Agni. 
On se rappelle que I'opposition du Soma terrestre et d'un 
Soma celeste ressortait deja de quelques-uns des textes cites 
pour etablir, d'une facon generale, la diversite des formes 
de Soma. EUe est plus nette dans celui-ci, X, 116, 3 : a Enivre- 
toi, 6 Indra, du Soma divin ; enivre-toi de celui qui est 
exprim^ chez les habitants de la terre. » « Tu regnes sur 
I'univers, » dit le vers IX, 66, 2 a Soma, « avec tes deux 
formes (dhdman) qui se font face Tune a Tautre. » C*est 
encore une allusion aux deux mondes qu'il faut voir dans le 
vers IX, 86, 6, d'apres lequel les rayons de Soma partent de 
deux c6t^s. Au vers IX, 65, 27, le pronom anayd designe 
une splendeur « eloignee » de Soma qui se trouve implicite- 
ment opposee a sa forme terrestre*. Les deux Somas sont 
opposes au vers IX, 85, 11, sous la forme de deux oiseaux 
dont il est dit expres3^ment que Tun vole dans le ciel et que 
I'autre est arrSte sur la terre. 

D'apres le vers IX, 38, 5, le sue enivrant, le flls du ciel, 
regarde d'en haut le Soma qui a penetre par le tamis. Ici, le 
Soma celeste parait etre soleil. Le vers IX, 79, 4 oppose en- 
core, quoiqu'en termes assez obscurs, le sejour celeste de 
Soma a son sejour terrestre. Les trois coupes et les trois 
tonnes de Soma ont ete plus haut identifiees aux trois mondes. 
Les deux cuves, camUy sontcertainement le ciel et la terre aux 
vers IX, 69, 5 et 71, 1 qui representent le Soma prenant 

1. L*opposition est mieux marquee au vers IX, 65, 12, seulement eUe ne 
porte plus sur les formes de Soma lui-mdme, mais sur celles de la pri^re qui 
Taccompagne. 
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entre elles un vfitement ou une chevelure de nuages. On peut 
voir au moins une allusion aux deux mondes dans les autres 
mentions de ces deux cuves,IX, 36, 1 ; 72, 5. Le duel du mot 
out qui, quel que soit son sens precis, designe deux ustensiles 
servant a la preparation du Soma, IX, 16, 1, sugg^re in^vita- 
blement I'idee du ciel et de la terre dans la formule dhartdram 
onyohf IX, 65, 11, appliqu^e a Soma qui est si souvent appel^ 
« celui qui soutient les deux mondes*. » 

Nous retrouverons sous d 'autres chefs le vers IX, 70, 2, 
opposant le Soma (terrestre) qui mendie la precieuse ambroisie 
et le Soma (celeste) qui se rev^t des eaux brillantes quand on 
a trouv^ sa demeure ; le vers IX, 12, 5, d'apres lequel le Soma 
(celeste) qualifie ailleurs de parisrut « coulanttout autouD), 
IX, 1, 6 (cf. IX,68, 1 ; cf. aussirepithete/)any/7?anappliqu^e 
a Agni), a embrasse » le Soma (terrestre) qui a coul^ dans les 
cuves; enfin ce vers si curieux, IX, 64, 30 : « Que tu sois 
separede lui, 6 Soma, ou que tu lui sois reuni, sage du ciel, 
clarifie-toi, pareil au soleil, pour notre salut. » Nous verrons 
aussi qu'on peut identifier au Soma aussi bien qu'a TAgni 
terrestre le personnage qui semble appele au vers V, 44, 6 le 
reflet du soleil (cf. 7) dans les eaux, et qui est dans le mSme 
hymne oppos^ sous le nom d'inferieur (vers 2), a « Taine » 
(vers 1). La mention de « I'aine » se retrouve dansun hymne 
a Soma, IX, 97, 22, et il y semble implicitement oppose au 
Soma terrestre. Citons encore dans le m^me ordre d'idees le 
« nombril celeste » de Soma, VI, 39, 4, expression qui d'ail- 
leurs eyeilleTideedepere plut6t que celle de frere ain^. 

L'assimilation de Soma a la foudre permet de lui rapporter 
encore le vers X, 27, 21, qui oppose a la foudre repandue en 
divers lieux au-dessous des eaux du soleil (au Soma terrestre) 
une forme glorieuse (litteralement une gloire) superieure. 
Enfin I'opposition du Soma terrestre et du Soma celeste n'est 
nulle part relevee avec plus de force que dans le vers X, 85, 
3 : « On croit avoir bu le Soma quand la plante a ete expri- 
m^e ; mais le Soma que connaissent les prStres, personne ne 
I'atteint, » cf. 4. Ce vers fait d'ailleurs par tie d'un texte 06, 

1 . Je mentionne ici seulement pour memoire les textes d^apr^s lesquels Soma 
donne les richesses des deux mondes, IX, 14, 8; 19, 1; 29, 6; 63, 30; 97, 51; 
100, 3,1a double richesse, IX, 4, 7 ; 40, 6; 100, 2. lis rappellentpourtaut la double 
nature de Soma quand celui-ci est represente comme apportant lui-mSme ces 
biens du ciel et de la terre, IX, 57, 4 ; cf. 31, 2. Nous aurions pu citer plus 
haut d*autres passages d^apr^s lesquels Soma procare les richesses du ciel, 
de la terre et de Tatmosph^re, IX, 36, 5; 64, 6. 
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comme nous Tavoiis reconnu, le Soma celeste est identifle a 
la lune. 

Remarquons pour Soma, comme nous Tavons fait pour 
Agni, que la croyance a une forme celeste de cet element a 
dA singulierement favoriser la distinction du breuvage sacre 
et d'un dieu qui y preside. Cette distinction est devenue assez 
complete pour que le dieu Soma, non-seulement soit invite au 
sacrifice*, I, 91, 10; cf. IX, 65, 5 et passim, pour y gouter 
les ofi'randes, I, 91, 4; cf. IX, 77, 3 ; 114, 4, qui le fortifient 
comme les autres dieux {dhutivvidhy IX, 67, 29; cf. IX, 4, 
9 ; 47, 1 et tout Thymne 47), mais encore soit compris dans 
Tenumeration des dieux qu'Agni estprie d'amener au sacrifice 
pour y boire le Soma, V, 51, 9. 

En attendant que nous puissions continuer au chapitre 
de V Arithmeiique mxjlhologique Tetude des nombres qui 
figurent dans le mythe de Soma, remarquons encore qu'il est, 
parson titre de digdmpati « maitre des regions », IX, 113, 
2, mis en delation avec les quatre points cardinaux, lesquels 
paraissent bien Stre represent^s au vers V, 47, 4 par les 
quatre personnages (masculins !) qui le portent et Theber- 
gent, et au vers IX, 74, 6 par les quatre ouvertures ou 
sourct^s (ndbh), situees au bas du ciel, qui portent ToflFrande 
immortelle*. 



§ II. — SUITE DU PRECEDENT 

II a et^ prouve dans le paragraphe precedent que le breuvage 
du sacrifice est de mSme nature que le soleil et Ticlair. Ainsi 
se poursuit la demonstration d*un des points principaux que 
nous avons en vue dans cette premiere partie ; c'est a savoir 
que le sacrifice est une imitation des phenomenes celestes. 
Ajoutons ici, comme nousFavons faitau debut du paragraphe 
correspondant de lasection consacree a Agni, quelques remar- 
ques qui se rattachent au meme ordre d'idees. J'ai d^ja con- 
state que les trois pressurages du Soma executes dans une 
mSme journee correspondent aux trois positions que prend 
successivement le soleil le matin, a midi et le soir. U n'est 



1. II faut peut-Stre interpreter dans le meme sens les passages ou Soma est 
invite a s^asseoir sur le barhis, IX, 55, 2 et passim. 

2. Cf. encore les quatre mers de la richesse procurees par Soma, IX, 33, 6. 
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pas impossible qu'une allusion k la course circulaire du soleil 
soit ^galement renferm^e dans Temploi frequent de verbes 
signifiant courir, IX, 24, 5, couler, IX, 68, 10, tout 
autour, cf. IX, 63, 10, pour exprimer I'^coulement du Soma 
terrestre. Enfin le choix que les i4ryas vediques faisaient 
d'une plante croissant sur les montagnes pour en tirer le 
breuvage du sacrifice, ne leur avait-il pas ete suggere par le 
mythe du Soma, venu de la montagne supreme, IX, 87, 8, 
c'est-a-dire du ciel et parti culi^rement des nuages du ciel, 
I, 187, 7? Nous nous en tenons pour le moment a ces obser- 
vations qui n'auraient pas facilement trouve place ailleurs. 
Mais c'est dans les relations que le Soma entretient, en tant 
qu'el^ment mile, avec les elements femelles du sacrifice, que 
rimitation des phenom^nes celestes apparaitra dans toute 
son evidence. 

Nous passons aux rapports de Soma avec les sacrificateurs. 
Comme Agni, il est a la fois leur pere et leur prototype. Le 
premier caractere s'explique par le fait memo de I'assimi- 
lation de Soma a Agni, particulierement dans le mythe ou 
il est concu comme descendant du ciel m^U aux eaux de la 
pluie. Je ne rep^terai pas ici ce que j'ai dit d*Agni a ce sujet. 
Remarquons seulement encore que Soma entre dans le corps 
dupere, non pas seulement transforme ennourriture comme 
Agni, mais sous sa forme visible, etvenons immediatement 
aux textes. Ces paroles d'un rishi « Vous Stesmesperes, 6 
Somas, » IX, 69, 8, pourraient se prendre simplement au 
sens moral. Mais il en est autrement du vers IX, 97, 40, 
d'apres lequel Soma, roi du monde et assimil^ a une mer 
(voir p. 164), a fait entendre un grand bruit, lors de la pre- 
miere organisation du monde, en engendrant les creatures. 
Get acte, d'ailleurs, n'a pas ete accompli par lui une fois 
pour toutes. On lui demande la semence d'ou sort la posterity, 
IX, 60, 4. II est le donneur de semence r^pandu dans les 
mondes (ou dans les 6tres ?), IX, 86, 39. II est lui-m^me la 
semence, et c'est en cela, conform^ment a Tinterpr^tation 
donn^e plus haut du mythe pour Agni, que consiste sa pater- 
nit^, IX, 86, 28: « Voici tapost^rit^, 6 toi, semence divine; 
tu r^gnes sur I'univers entier. » On lui applique T^pithete 
jdvant, VIII, 83, 5, qui pent s'interpr^ter dans deux sens : 
« ayant » ou « donnant une post^rite y> ; ces deux sens 
reviennent d'ailleurs essentiellement au mSme. II semble 
identifi^ a son propre pere (cf. p. 100) dans le vers IX, 74, 5, 
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portant qu'il depose dans le sein d'Aditi un foetus quine parait 
^tre autre que lui-m^me, puisque c'est par ce foetus que les 
hommes deviennent peres d'une nombreuse posterite. C'est 
peut-etre ce pere qui se designe lui-m^me au vers X, 183, 3, 
comme deposant un foetus dans les plantes (cf. Parjanya, 
p. 172) et comme engendrant une posterite sur la terre. En 
tant que procedant directement de lui, les anciens sacrificateurs 
ontpu 6tre appel^sles freres de Soma, somajdmaydh, X, 92, 
10. lis sontau contraire appeles ses fils au vers X,56, 6, si 
TAsura dont il est la question est le mSme que le cheval, 
evidemment identique a Soma (cf. p. 222) celebre dans les 
trois premiers vers de rhjmne (cf. p. 221). Je suis porte a 
identifier aussi a Soma le personnage accomplissant le 
sacrifice comme un sage (voir ci-apres), qui a engendre les 
sept poetes, IV, 16, 3; cf. 1 et 2. Une allusion au m^me mythe 
pourrait 6tre cherch^e dans le vers I, 121, 2. Mais n'insis- 
tons pas sur ces textes obscurs et terminons par deiix cita- 
tions qui vont nous montrer dans Soma^ pere des hommes, le 
lien qui rattache la terre au ciel. La premiere nous a deja 
servi a reconnaitre le sens du mot « nombril » dans les textes 
qui etablissentune filiation, IX, 10^ 8 : « n(Soma) a reuni notre 
nombril a son nombril, et notre oeil au soleil ; il a tire du 
sage une posterite. » VoiciTautre qui rappellela precedente, 
en m^me temps que la qualification de « t^te du ciel » appli- 
quee a Soma, I, 43, 9 : « Ta descendance, & immortel, selon 
rinstitution supreme de la loi, regois-la avec amour sur ton 
nombril, & Soma, toi qui es la tSte (du ciel) ; sois attentif 
aux hommages qu'elle te rend. » 

L'assimilation a un sacriflcateur parait au premier abord 
beaucoup plus etrange pour Soma que pour Agni. C'est en 
efi'et par Agni que se consomme le sacrifice, c'est lui qui 
porte I'oflFrande a sa destination ; mais Soma est I'offrande 
mSme. Si nous nous rappelons pourtant la confusion si 
fr^quente dans un m^me personnage mythologique des 
attributs du feu et des fonctions d'allumeur ou de porteur du 
feu, nous nous etonnerons moins que dans certains mythes 
dont Tun, du reste, celui de la descente du ciel, nous est deja 
connu, le preparateur ou le porteur du Soma ne soit autre 
originairement que le Soma lui-m6me. II suffisait pour que la 
conception du Soma se dedoublat ainsi en celles d'un breu- 
vage et d'un preparateur du breuvage, qu'il put etre par 
quelque c6te considere comme un pretre. Or ind^pendam- 



J 
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ment de sou identite essentielle avec Agni qui pouvait lui faire 
attribuer toutes les fonctions mythologiques de ce dernier, 
il ^tait particulierement appele a remplir ses fonctions sa- 
cerdotales par un attribut qui lui appartient en propre et 
qu'Agni lui a peut-Stre m^me emprunt^ : la sagesse. 

Les textes qui rapportent Tinspiration des poetes a Tivresse 
du Soma ont ete deja cites. On dit encore qu'il remplit Tin- 
telligence, IX, 72, 5, donne Tactivite a la pensee, IX, 21,7, 
ouvrela voie a Thymne nouveau comme il Fa ouverte al'an- 
cien, IX, 91, 5; cf. 9, 8, qu'il conduit les pensees ou les 
prieres par le plus droit chemin, I, 91, 1, qu'il est le pre- 
mier inventeur de la priere, IX, 91, 1, le cocher de Tintel- 
ligence, IX, 16, 2, qu'en coulant et en se clariflant il donne 
toutes les sagesses, IX, 57, 2; 62, 25; 63,25; 66, 1. C'est 
lui qui, connaissant les regions {dicdh, cf. dicdm pati), les 
indique a celui qui llnterroge, IX, 70, 9, qui a appris au 
poete que tons les remedes sont dans les eaux, I, 23, 20. 
Dans rhymne X, 94, sur les pierres qui pressent le Soma, 
la priere suivante du vers 14 est sans doute adress^e au 
Soma lui-mSme : « Delie la pensee de celui qui t'a exprime. » 

Maitre de Tesprit, IX, 11,8; 28, 1, gardien de la priere, 
YI, 52, 3, et de la sagesse antique, IX, 6, 8, Soma doit ne- 
cessairement puiser en lui-m^me la science qu'il communique 
aux autres. Faisant les rishis, IX, 96, 18, il a lui-m^meTes- 
prit d'un rishi, ibid. II n'est pas seulement appele un sage, 
IX, 84, 5 ; cf. IX, 7,4 ; cf. encoreI,91, 2 ; IX, 15, 2, un rishi, 
VIII, 68, 1 ; cf. 4 ; IX, 35, 4 ; 87, 3 ; 96, 6 ; cf. 18, le sage 
du ciel, IX, 64, 30. Les textes qui lui donnent ces qualifica- 
tions rappellent quelquefois en m^me temps sa nature de 
liquide, IX, 18, 2; 54, 1, et de breuvage, IX, 65, 29, c'est- 
a-dire Torigine meme du mythe. On lui attribue aussi a lui- 
m^me Teloquence, VI, 39, 1, qu'il communique a ceux qui le 
boivent. II est compare a un chantre, IX, 71, 7, ou regoit 
directement le nom de chantre, IX, 7, 6 ; 66, 9. Ici, du reste, 
lemythetrouveun nouveau point d'appui dans le fait mate- 
riel du son que rend le Soma en coulant par le tamis, IX, 96, 
17 ; 106, 14, pour ne rien dire du bruit qui I'accompagne 
dans le ciel sous forme d'eclair; c'est peut-^tre a ce dernier 
qu'il est fait allusion au vers IX, 97, 7 ou Soma est repre- 
sent^ comme un sanglier. 

Les chants de Soma sont naturellement des hymnes ; sa 
science est avant tout la science sacr^e, la science du sacri- 
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flee. Gardien de la loi, IX, 48, 4, connaissant la premiere loi, 
laloi celeste, IX, 70, 6, sur laquelle ont et^ regies, comme 
nous le verrons en etudiant Tidee de loi, les rites du sacri- 
fice, il decouvre les noms ou les essences secretes des dieux 
pour qu'on les proclame sur le gazon du sacrifice, IX, 95, 2; 
il les proclame lui-raeme, IX, 97, 7 ; il dit ou sont les dieux, 
IX, 39, 1, il nomme Indra, IX, 63, 9. En cette qualite deja 
il a droit au titre de hotri qui, dans le i?ig-Veda, d^signe 
ordinairement le sacrificateur en general, mais qui le designe 
surtout en tant qu'invoquant [hu) les dieux et les invitant au 
sacrifice. II est seulement compare a un hotri aux vers IX, 
92, 2 et 6, ainsi qu'aux vers IX, 97, 1 et 47, dans ces der- 
niers d'ailleurs avec mention de ses chants. Mais on dit de lui, 
avec une allusion evidente au titre de hotri dans le choix de 
la racine employee (Au), qu'il invoque, cf . IX, 84, 1 , et fait des- 
cendre du ciel les dieux, IX, 80, 1, etparticulierement Indra, 
IX, 96, 1 . Nous retrouverons plus loin le passage ou les So- 
mas sont compares a des hotri sacrifiant dans le ciel, IX, 
97, 26. 

Ajoutons que comme Agni auquel il est assimile, non-seu- 
lement d'une fagon generate en tant qu'element igne et dans 
ses formes celestes, mais dans le culte m^me en tant qu'eten- 
dard du sacrifice, IX, 86, 7, il sert de messager, IX, 45, 2 ; 
cf. 99, 5, et plus g^neralement d'intermediaire entre 
I'homme et les dieux, cf. IX, 94, 3. II est en eflfet comme 
Agni un dieu descendu sur la terre, a la fois ami d'Indra, par 
exemple, et des hommes, IX, 97, 43. 

Pour toutes ces raisons. Soma a et^ consid^re aussi bien 
qu'Agni comme le veritable sacrificateur. II partage avec lui 
la qualification de yajna-sddhana « qui accomplit le sacri- 
fice », IX, 72, 4, et celle de svadhvara a laquelle on s'accorde 
a donner le memo sens dans son application si frequente a 
Agni (voir Gr. s. v.), et qu'il n'y a aucune raison* d' interpreter 
autrement dans son application a Soma, IX, 86, 7 ; IX, 3, 8. 
II est expressement prie au vers IX, 44, 4, de faire en se cla- 
rifiant un sacrifice agreable, et au vers IX, 74, 2, d'honorer 
par le sacrifice les deux mondes. On va jusju'a dire qu'il 
repand le gazon, IX, 5, 4, probablement celui du sacrifice ce- 
leste. Nous Tavonsd^ja vu compare a un hotri. II regoit aussi 

1. L*expre88ion svadhvaram janam designe au vers VIII, 5, 33 les sacri- 
tiants terrestres, et au vers I, 45, 1 les ancStres divinises. II n'y a done pas 
lieu non plus d^attribuer au mot le sens de c qui repoil bien les sacrifices ». 
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le nom de potri, IX, 67, 22, et celui de brahman parmi les 
dieux, K, 96, 6. Je ne parle pas du nom de vipra (cf. Gr. 
s. V.) qui designe ordinairement les pr^tres, mais dont Tap- 
plication est beaucoup plus large que celle des mots prece- 
dents. L'un des textes les plus interessants pour le sujet qui 
nous occupe est celui ou Soma regoit a la fois les noms 
d'offrande, havihy et de sacrificateur, havishmat (qui fait 
Toffrande), IX, 83, 5, (cf. 96, 12), rapproches avec une 
intention evidente. II montre que la contradiction signalee 
par nous des le debut n'echappait pas aux rishis vediques, 
mais qu'elle ne les arr^tait pas non plus. EUe flattait plutot 
leur goAtpour ces paradoxes qu'ils pr^sententsi souventsous 
forme d*enigmes. 

Aux mythes d'Agniprfitre et d'Agni pere des hommes, nous 
avons rattache ceux d'Agni mattre de maison et d'Agni chef 
de tribu. Soma est aussi le chef des tribus,IX, 108,10, le pas- 
teur des hommes, IX, 35, 5, le roi de la demeure, IX, 97, 
10; 23; cf. 18, celui qui veille sur elle, IX, 82, 4, et fait 
prosperer le domaine, IX, 104, 2 ; cf. VII, 54, 2. II est 
invoque sousle nom de Vdstosh pali « maitre de la demeure » 
dans rhymne VII, 54, ou il regoit en outre au vers 2 Tunde ses 
noms vulgaires {indu), et en outre au premier vers de Thymne 
VII, 55, 

Pour que notre etude du personnage de Soma reste dans 
toutes ses parties parallele a celle que nous avons consacr^e 
a Agni, c'est encore ici que nous devons citer les textes rela- 
tifs a son antiquite. Et en eflfet cette antiquite int^resse, au 
moins par un cote, le mythe de Soma pere des hommes, et 
celui de Soma sacrificateur et prototype des sacrificateurs. Or 
Soma est, il est vrai, souvent compare, comme Test aussi 
Agni,a un petit qui vient de naitre,IX,74, 1 ; 105, 1 ; 109, 12, 
et represente pour cette raison jouant dans la cuve, IX, 6, 
5; 45, 5, jouant comme un petit, IX, 110, 10. Nous le ver- 
rons leche comme un veau par ses meres, IX, 100, 1 et 7 ; 
cf. 85, 11. On le compare aussi a un beau jeune homme, IX, 
14, 5, et il est appele lui-m^me un jeune homme, IX, 9, 5 ; 
67, 29, car il est devenu grand en naissant, IX, 59, 4. 

Mais sa naissance dans chaque ceremonie nouvelle n'est 
qu'une renaissance. II a coule autrefois pour Manu, IX, 96, 
12, et gen^ralement pour les anciens sacrificateurs, IX, 67, 
31 ; 97, 51, comme il coule pour les nouveaux. Le recipient 
ou il s'arrfite estsa demeure ancienne, IX, 107, 5, et les che- 
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mins qu'il suit a travers le tamis sont ses anciens chemins, 
IX, 52, 2. Aussi lui donne-t-on a lui-mSme la qualification 
d' « antique » en mfime temps que celle de a naissant », 
IX, 96, 10. II est le breuvage antique, IX, 6, 3 ; cf. 36, 3, et 
le premier-n^ de deux jeunes parents qui,comme nous le ver- 
rons, sont le ciel et la terre, IX, 68, 5. Nous savons deja 
qu'il est le premier inventeur de la priere. II est aussi appele 
le premier legislateur dhdmadhd, IX, 86, 28. C'est done lui 
qui a ^tabli cette loi ancienne que suivent ceux qui Thonorent, 
IX, 97, 5 ; cf. 3, 9 ; 42, 2, et qu'il suit lui-m6me, IX, III, 3; 
cf. encore IX, 23, 2 ; 54, 1. 

II me resterait a montrer que SomaTancien, Soma le maitre 
de la demeure, Soma le pr^tre, Soma I'anc^tre des hommes, 
est, comme Agni, represents dans la mythologie vedique par 
divers personnages legendaires de sacrificateurs. Maistandis 
que dans le chapitre consacre a Agni, tout en reservant ceux 
des personnages de ce genre dont la legende est dans une re- 
lation particulierement etroite avec les mythes d'Indra et des 
Acvins, j'en ai trouve encore un certain nombre qui ont pu 
des lors faire I'objet d'une etude speciale; en ce qui concerne 
Soma au contraire, j'en suis a pen pres reduit, pour ne pas 
anticiper sur les sujets de la second© et de la troisieme partie 
de ce livre, a prior le lecteur d'attendre jusque-la la confir- 
mation d'un fait que je ne pouvais me dispenser de signaler 
ici. Cependant on a vu deja que le rishi Vasish^ha, dans 
I'hymne VII, 33, ou il est assimile a I'eclair (vers 10), paratt 
fitre assimile aussi a Soma dont I'une des formes est d'ailleurs 
I'eclair : « Tons les dieux font regu dans la cuiller, goutte 
tombee par I'eflfet de la priere divine » (vers 11). La verite 
est que I'idee du feu et celle du Soma, confondues, comme 
nous I'avons vu, dans les formes celestes de ces, elements, se 
retrouvent souvent aussi confondues dans la conception des 
sacrificateurs mythologiques. C'est ainsi encore que Soma 
est appele comme Agni « le plus Angiras », IX, 107, 6, ce 
qui revient a faire de lui le chef de la troupe des Angiras, le 
premier Awgiras. 

Remarquons aussi que le mot peru, designant au vers 
IX, 74, 4, les prSparateurs du Soma, pent passer pour un 
nom du Soma lui-mSme (voir p. 191). 
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§ III. — RETOUR DU SOMA AU QKL. — MYTHE8 DE L' AUTRE VIE 



Descendu du ciel avec les eaux de la pluie auxquelles il est 
mSle, Soma y remonte par le sacrifice. II faut se rappeler ici 
d'abord les deux modes de participation des dieux au sacri- 
fice qui ont ^te d^crits a propos de Tascension d'Agni au ciel. 
Souvent les dieux sont couqus comme venant s'asseoir sur le 
gazon du sacrifice. Oa peut interpreter en ce sens les textes 
qui les invitent a se diriger vers le Soma pour le boire, IX, 
97, 20, qui constatent qu'ils sont en eflfet venus vers lui, IX, 
61, 13, qui invitent Soma a exciter le coeur d'ladrapour qu'il 
vienne s'asseoir dans le sejour de la loi, IX, 8, 3. Mais en 
revanche on dit aussi que Soma va, IX, 71, 8 ; IX, 101, 4, 
coule, IX, 44, 1, s'elance vers les dieux, IX, 11, 1, particu- 
lierement vers Indra, V&yu, les Agvins, IX, 7,7 ; 8, 2 ; 25, 5; 
96, 16, qu'il vavers les dieux comme un cheval,IX, 71, 6, 
qu'il va tout autour d'eux en les enivrant, IX, 98, 7, qu'il 
monte dans V^iyu, IX, 63, 22, enfin qu'il va au rendez-vous 
dlndra, IX, 15, 1 ; 61, 25, dlndra et de V4yu, IX, 13, 1, 
des dieux, III, 62, 13; IX, 78, 1. Sans doute le lieu de ce 
rendez-vous peut 6tre la place memo du sacrifice, et le mou- 
vement de Soma peut n'fitre autre que celui qui lui est im- 
prim^ dans les diflferentes manipulations dont il est Tobjet 
et auxquelles font d'ailleurs allusion plusieurs des passages 
cites. Cependant puisqu'il est, de m^me que les autres 
oflFrandes, sacrifie dans le feu, et puisque le feu, souvent 
congu, il est vrai, comme amenant les dieux au sacrifice, 
est tout aussi souvent et beaucoup plus naturellement 
suppose porter les offrandes au ciel, on doit reconnaitre 
que les formules en question peuvent faire allusion a un 
transport analogue du Soma sacrifie. En fait, les Somas 
offerts a V&yu regoivent au vers 1, 134, 2, I'epithete abhi- 
dyavdh « diriges vers le ciel », dont on peut rapprocher 
I'epithete urdhva « dresse », donnee au Somabrillant dans 
le sacrifice, IX, 98, 3. D'ailleurs le Soma, mfime lorsqu'il est 
bu par les dieux sur I'autel m^me, n'en remonte pas moins au 
ciel. II y remonte avec les dieux eux-m^mes, et c'est peut- 
6tre a une conception de ce genre que font allusion certains 
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textes qui le repr^sentent mont^ sur le char d*Indra, IX, 
96, 2; 87, 9 ; 103, 5. Sans doute le Soma dont il s'agit dans 
les passages de ce genre pourrait fitre le Soma celeste. Mais 
il n'y a, ce me semble, aucune raison de ne pas s'en tenir a Tid^e 
du Soma terrestre dans le vers IX, 97, 6, ou le paralWlisme 
de la formule « Que ton sue enivrant aille trouver Indra » 
semble eclairer suffisamment celle qui nous int^resse ici : 
« Va sur le mSme char que les dieux pour nous faire des 
dons. » 

Du reste ces observations, qu'en raison de Tintervention 
des dieux auxquels est oflFert le sacrifice, je n'ai pu presenter 
dans cette premiere partie que par une legere derogation a 
mon plan, n'avaient d'autre objet que de preparer le lecteur 
a mieux apprecier la port^e des textes relatifs au retour 
direct de Soma dans le ciel. Certaines citations qui ont ete 
faites plus haut a propos de I'identification de Soma au soleil 
pourraient deja contenir des allusions a ce mythe. Je veux 
parler de celles qui nous ont represente Soma montant dans 
le ciel, et des formules constatant son union, nous dirions 
dans ce cas, sa reunion au soleil. Mais rien n'y indiquait qu'il 
partit eneflfet de laterre. Levers IX, 64, 30 deja cit^ « Que 
tu sois s^pare de lui, 6 Soma, ou que tu lui sois reuni, sage du 
ciel, clarifie-toi, pareil au soleil, pour notre salut », est deja 
plus significatif, cf. encore IX, 65, 27. Mais voici les textes 
decisifs. IX, 65, 16 : « Le roi s'avance avec les prieres, se 
clarifiant chez Manu, pour aller dans Tatmosphere. » IX, 
63, 8 : « II aattele TEtaca* du soleil, se clarifiant chez Manu, 
pour aller dans Tatmosphere. » Ibid, 9: « Et il aattele les 
dix harits du soleil pour aller (dans Tatmosphere), lui, Indu, 
en pronouQant le nom dlndra. » Laissons de c&t^ le dernier 
trait ou nous avons deja releve plus haut une allusion aux 
fonctions de Soma comme hotri. Remarquons qu'en depit du 
caractere mythologique de Manu, son sejour, dans la pensee 
du poete, ne pent Stre ici que la terre. Rappelons-nous enfln 
le vers IX, 86, 37, deja cite, d'apres lequel Soma attelle les 
harits (chevaux) du soleil auquel il est identifie, et parcourt 
avec elles les mondes. Nous verrons alors dans les trois vers 
qui viennent d'etre rapproch^s, les traces ^videntes d'un 
mythe qui representait le Soma terrestre s'elevant dans les 
airs, comme le feu lui-m^me, pour y prendre la forme du 

4 . Cheval du soleil. 
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soleil. Lar^anion du Soma terrestre au soleil est encore indi- 
qu^e dans le vers IX, 97, 33 qui, apr^s avoir montre Soma, 
d'abord sous la forme d'un oiseau divin regardant du haut du 
ciel, puis sous celle du breuvage coulant dans la cuve, ajoute : 
« Marche en hennissant vers le rayon du soleil. » II faut en 
rapprocher un vers ou interviennent de nouveau la mention 
d'Indra et celle de VAyu, mais qui montre pr^cis^ment Top- 
portunite des citations faites en t^te de cette section et leur 
inter^t pour le sujet que nous y traitons, IX, 61, 8: « Una 
fois exprime, il passe a travers le. tamis et se reunit k Indra, 
a Vayu, aux rayons du soleil. » Nous lisons encore qu'il se 
rend au lieu ou se tiennent les immortels « en prenant toutes 
les formes », IX, 25, 4, et^il se pourrait que tel pai?sage ou 
nous voyons le breuvage du Soma se transformer en foudre 
(IX, 47, 3; cf. p. 169) dAt ^tre pris en ce sens quale 
Soma terrestre va se r^unir a Teclair comma il se reunit 
au soleil. Quoi qu'il en soit, je crois que T^lement design^ 
par le mot joerw, que la terre lance comme un cheval hennis- 
sant, V, 84, 2, est encore le Soma. (Voir Revue critique, 
1875, II, p. 390.) Ajoutons que la reunion de la forme ter- 
restre du Soma a Tune de ses formes celestes est exprim^e 
en termes formels, ainsi que nous le verrons plus loin, sous 
la figure du cheval du sacrifice. 

Au mythe de Tascension d'Agni au ciel a ete rattachee 
plus haut la croyance des ^Iryas a une vie future dans les 
mondes superieurs. Soma joue aussi son r61e dans cette 
croyance, non pas sans doute un r61e identique a celui du 
feu, transportant effectivement les morts dans leur nou- 
velle demeure, mais le rdle qui pouvait 6tre naturellement 
assigneaun breuvage deja considere comme preservant des 
maladies sur la terre, celui d'assurer Timmortalite. On peut 
mfime, comme nous le verrons, preciser davantage et dire 
que le Soma, qui s'assimilait au corps de Thomme, 1, 187, 10, 
en constituait Tessence immortelle. En ce sens c'etait le Soma 
qui remontait au ciel dans la personne des morts. C'eiit et^ 
pour nous une raison, independamment du parallelisme que 
nous desiro is maintenir entreles differents paragraphes des 
deux sections consacrees a Agni et a Soma, de rapprocher, 
dans la seconde comme dans la premiere, le retour de Tel^- 
ment en question dans le ciel et son role dans les mythes de 
la vie future. 

Somadonne aux chantres la force et la beaute, et revStus 
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de cette beauts, ils sont all^s a rimmortalit^, IX, 94, 4. Dans 
rhymne VIII, 48 auquel nous avons deja emprunt^ un long 
fragment, on lit au vers 3 : « Nous avons bu le Soma, nous 
sommes devenus immortels, nous sommes arrives a la lumiere, 
nous avons atteint les dieux; que pourrait maintenant sur 
nous la malveillance ? Que pourrait sur nous, 6 immortel, la 
perfidie d'un mortel? » II ne paratt pas douteux que ce vers ne 
soit mis par le poete, comme les suivants, dans la bouche des 
hommes. Imm^diatement apres, il est vrai, les m^mes sup- 
pliants demandent seulement a Soma la prolongation de la vie 
(vers 4), en sorte qu'on pourrait croire que Timmortalite n'est 
larien deplus quel'eloignementdelamortnaturelle.C'estsans 
doute en ce sens qu'il faut interpreter le vers 18 de Thymne 
VI, 75 sur les armes : « Je couvre tes membres d'uue cui- 
rasse; queleroi Soma te rev^te d'immortalite ^ » Toutefois, 
dans la citation prec^dente, ce trait « nous avons atteint les 
dieux », qui est d'ailleurs une anticipation a mettre sur le 
compte de I'ivresse produite par le Soma, eveille bien Tidee 
de la vie future. II ne pent en tout cas y avoir de doute sur 
la portee du vers 6 de I'hymne funeraire X, 16 ou Soma, le 
Soma « qui a penetre dans les brahmanes », est prie, en 
mSme temps que le feu du bucher, de reparer le dommage 
caus^ au corps du trepasse par diflferents animaux qui re- 
presentent peut-^tre les messagers de la mort*. Enfin nous 
devons citer tout un fragment de Thymne IX, 113, ou la 
croyance a Timmortalite, et a Timmortalite obtenue par 
Soma, est exprimee dans les termes les plus clairs. Nous 
supprimerons seulement dans la traduction le refrain com- 
mun a tons les versde Thymne, « Coule, 6 Indu (Soma), pour 
Indra. » 

6. cc La ou le pr^tre (celeste, Brahma?), & toi qui te clari- 
fies, prononcant des paroles rhythmees, presse magnifique- 
ment le Soma avec la pierre, repandant la joie avec ce Soma. 

7. (( La ou est la clarte imperissable, dans le monde ou est 
d^posee la lumiere, dans ce monde immortel et indestructible, 
& toi qui te clarifies, place-moi. 

8. La ou est le roi fils de Vivasvat (Yama), la ou est la 
partie la plus reculee du ciel, la ou sont ces eaux lointaines 
toujours jaillissantes, en ce lieu rends-moi immortel. 

1 . La cuirasse pourrait Hre le Soma lui-mSme. Au vers 19, c*est la pri^re 
qui est consider^e comme une cuirasse. Cf. encore ibid, 8. 

2. Sur « Toiseau » en particulier, Toir p. 92. 
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9. (( La ou Ton se meut a son gre, dans le triple firmament, 
dans le triple ciel du ciel, la ou sont les mondes resplen- 
dissants, en ce lieu rends-moi immortel. 

10. « La ou sont les objets de tons les desirs, la ou est 
le s^jour ^leve da brillant, la ou Ton se rassasie de Isisvadhd 
(offrande aux m^nes), en ce lieu rends-moi immortel. 

11. « La ou sont les joies, les plaisirs, les satisfactions, 
la ou le d^sir atteint ses objets, en ce lieu rends-moi immor- 
tel. if> 

Le a s^jour du brillant » est aussi mentionn^ au vers 

VIII, 58, 7, et c'est la, ou, comme le porte encore le m^me 
vers, dans les trois fois sept sejours de son ami*, que 
rhomme espere aller avec Indra, apres avoir bu comme lui 
le Soma. L' a ami », peut-6tre aussi le a brillant », n'est 
autre que Soma lui-m^me. Remarquons encore a ce propos 
que le sejour celeste ou Ton n'arrive, ainsi que nous I'avons 
vu plus haut, qu'apres avoir ete brAl^, renferme un « tamis », 

IX, 83, 1, le tamis « du brillant », ibid. 2, qui eveille encore 
naturellement Tid^e de Soma. Le ciel ou Soma fait arriver 
les morts est en eflfet son propre sejour. II y a une allusion 
a ce mythe en mSme temps qu*a celui de Soma pere des 
hommes, dans le vers deja cit^, IX, 10, 8 : « II a reuni notre 
nombril a son nombril, et notre ceil au soleil. » 

D'apres ce qui precede. Soma avait a pen pres les m^mes 
titres qu'Agni a la dignite de roi des morts. II figure en 
effet au vers VIII, 48, 13, en compagnie des peres, et il ne 
serait pas impossible que Tid^e de Soma se ftt confondue 
avec celle d*Agni dans le personnage de Yama. 

J'ai dit en commengant que le Soma bu par Thomme con- 
stituait Tessence immortelle de son corps. Cette id^e me 
parait se rattacher au mythe de Yamrita qu'on a rapproche 
de celui de I'ambroisie chez les Grecs, et dont j'ai diflfer^ 
r^tude jusqu'ici. Ce mythe, qui tient une beaucoup plus 
grande place dans la mythologie brahmanique proprement 
dite que dans la mythologie v^dique, se confond en somme 
avec celui de Soma. Dans ces recherches limitees aux hymnes 
du Tiig-Veda, nous n'avons a lui consacrer une ^tude parti- 
culiere que pour chercher a determiner la signification pri- 
mitive du terme amtita lui-mSme. 

Ce mot est d'abord un adjectif signifiant « immortel » et. 

1. Trih sapta pade pour padeshu. 

Bergaigne, Religion v^dique, 13 
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appliqu6 aux elements naturels tels que le feu, la lumiere et 
les eaux, aux dieux qui les representent ou qui y president, 
enfin aux hommes parvenus dans le s^jour des dieux. II est 
aussi pris substantivement, non-seulement au masculin pour 
designer les dieux en tant qu'immortels, mais au neutre: c'est 
ce dernier emploi qui nous interesse ici. Dans beaucoup de 
cas, le neutre amvita pent se prendre au sens d' aimmorta- 
lite » comme Tabstrait amritatva. Dans un certain nombre 
d'autres, il parait designer une substance identique au Soma. 
II n'apas, quoi qu'on en aitdit*, d'autres significations, ou 
plutdt les deux sens qui viennent d'etre indiques se rame- 
nent eux-m^mes a une acception primitive unique, celle 
d'essence, de principe immortel. 

Les dieux, comme procedant de ce principe, sent appeles 
les fils de I'amrita, VI, 52, 9 ; X, 13, 1, et ce sont eux en- 
core qui sont designes dans cette priere adressee aux Maruts 
« Donnez-nous a la descendance de ramrita», VII, 57, 6, 
c'est-a-dire <c faites-nous arriver chez les dieux ^.)) L'^pithete 
amvilcUfandhavdh que les dieux regoivent au vers X, 72, 5, 
fait allusion a la meme filiation, si Ton admet le sens que 
Tai deja donne a bandhu dans T^pithete correspondante des 



1. MM. R. et Gr. veulent qu*il designe en outre c rensemble des immortels » 
et « le monde de rimmortalite ou des dieux ». Mais dans les vers I, 35, 2 ; 
— Ill, 25, 2; 34, 2; VIII, 31, 9; — I, 13, 5; 170, 4, ou ils croient trouver 
le premier de ces deux sens, le mot amrita pent dtre masculin et designer au 
singulier les immortels, comme en francais « Thomme i pris absolument si- 
gnifie (1 les hommes. » Au vers I, 35, 2 en particulier, il est difficile de com- 
prendre pourquoi MM. R. et Gr. expliquent Taccusatif singulier amritam 
autrement que Taccusatif singulier T/i^r^^am « le mortel i qui lui est oppose. 
Dans tel autre des passages cites, par example au vers III, 34, 2, il est mSme 
possible que notre mot designe une seiile diviuite, soit Indra. Dans ceux pour 
iesquels M. R. a imagine le sens de c monde des dieux • adopte par M. Gr., 
le mot amrita est bien neutre, mais il s*y expiique tr^s >bien dans le sens 
d*immortalite ou d'essence, de principe immortel. Au vers I, 125, 6, il est 
dit que ceux qui donnent la dakshind ont en partage Timmortalite. L*erreur 
est ici ^vidente et pent 4tre consideree comme un simple lapsus de M. Gr. 
dans son lexique. Au vers I, 91, 18 oil Soma est invite k prendre ses formes 
glorieuses et sapr^mes dans le ciel, on pent comprendre qu*il se gonfle 
a pour rimmortel », c'est-d-dire pour le dieu auquel il est offert, ou « pour 
Vimmortalite i, c'est-i-dire pour prendre sa forme immortelle, divine . Nous 
retrouverons le vers X, 53, 10 oil la mention des couteaux avec Iesquels les 
sages c faconnent pour llmmortalite » rappelle le mythe du cheval du 
sacrifice. L*expression amvitasya lokah, X, 85, 20, ou Tidee de monde est 
exprimee par un mot particulier loka, ne pent servir t prouver que le mot 
amrita signifie a lui seul c le monde de Timmortalit^. > Les autres expres- 
sions oU M. Gr. croit encore trouver ce sens sont discut^es dans le texte. 

2. Cf. la priere egalement adressee aux Maruts : c Placez-nous dans Tim- 
mortalite, amvitatvey » V, 55, 4. 
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hommes, mrUyiUfandhavah a fils de la mort ». Le principe 
immortel ou rimmortalite reside avant tout dans Agni, dans 
Soma, dans le beurre, identifl^ petit-Stre a Soma, que nous 
avons YU deja assimile au lait de la vache celeste, dans 
AAiti qui est cette vache elle-mfime ; c'est pourquoi Agni, 
III, 17, 4, Soma (et Pfishan), II, 40, 1, le beurre, IV, 58, 1, 
ilditi , VIII, 90, 15, regoivent la qualification de « nombril » 
de Tamrita : cette expression signifie qu^ I'amrita tire 
d'eux son origine (voir p. 35). Le « nombril de Tamrita » 
sur lequel reposent les chemins qu'embrassent la terre 
et le ciel, V, 47, 2, est egalement le lieu d'origine du prin- 
cipe immortel, la patrie de Timmortalite. L'aurore est T^- 
tendard, la manifestation de ce principe, III, 61, 3 ; cf. VI, 
7,6*. Les rois de Tamrita, comme les vers I, 122, 11 ; 
X, 93, 4, nomment les 4dityas, les maitresses de Tamrita* 
qui sent les aurores IV, 5, 13, et plus g^n^ralement ceiix 
qui regnent sur Tamrita, qui en sont les maitres, comm^ 
Agni, V, 28, 2, les Agvins, I, 112, 3, les Maruts, V, 58, 1, 
sontceux qui disposent du principe immortel, et qui avant 
tout jouissent eux-m6mes de Timmortalit^. On lit en efi'et au 
vers I, 71, 9, que Mitra et Varuwa, au vers I, 72, 6^ que les 
anciens sacriflcateurs, dieux ou ancfitres, celebres dans 
rhymne entier, gardent pour eux-mfimes Tamrita^ c'est-a- 
dire Timmortalite, en d'autres termes se conservent im- 
mortels'. Le terme de gardien {rakshitri, VI, 7, l^gopdy 
VI, 9, 3 ; VIII, 42, 2) de Tamrita, applique a Agni et a 
Varuna, pent s'expliquer dans le mfime ordre d'idees. 

La convenance de notre interpretation du mot amvita 
comme signifiant « essence immortelle » apparait surtout dans 
les emplois qui en sont faits au pluriel dans les vers I, 35, 6 
etIII, 38, 4. Ces emplois rappellent les formules, si fr^quentes 

1. II se pouppait aussi qu'au vers VI, 7, 6, le mot amritasya fdt, non pas 
un substantif dependant de ketund, mais un adjectif se pappoptant a 
vaigvdnarasya. 

2. Si Texpression ne signifie pas c epouses de Timmoptel (du soleii) ». • 

3. L'exactitude de cette interpretation me papait ppouvee : I© par la com- 
paraison du vers I, 96, 6 oti la racine raksh est employee papeillement au 
moyen, et oil Tabstpait amritaiva pemplace le mot amrita; V* pap le papppo- 
chement des tpois fois sept places cachees au moyen desquelles les heros de 
rhymne I, 72 gardent pour eux V amvita^ et des places cachees au moyen 
desquelles (yena poup yebhih) les dieux ont attaint Timmoptalite, amvitatva^ 
X, ^3, 10. Au veps I, 7i, 9 le mot goshu ne depend pas de rakshamdndh^ 
mais exppime la situation de Mitpa et Vapunaau milieu des vaches (voirqua- 
tri^me paptie, ch. I, sect. ix). Cf. encope Texppession rakshamdnd asuryam, 
II, 27. 4. 
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dans le i?ig-Veda, ou les dieux et les personaages mytho- 
logiques qu'on leur assimile sont repr^sent^s prenant leurs 
essences, leurs formes {ndma, dhdmdnij etc.) sacrees, ya/nt- 
ydni, cachees, g'wAyd, etc. Le neutre del'adjectif amrtValui- 
mSme est ainsi employe dans les locutions amvitdni ndma, 
X, 123, 4, dhdmdny amritd, 111, 55, 10, « essences immor- 
telles. » Au vers III, 38, 4, le plurieldumot ndman pourrait 
mfime etre facilement sous-entendu, puisque le singulier du 
mSme mot est exprime dans le p4da precedent. Je n^hesite 
done pas a traduire « L'essence du male, de TAsura, est 
grande ; celui qui a toutes les formes a pris* ses essences 
(ses formes) immortelles », et au vers 1, 35, 6, a lis se sont 
empares des essences immortelles, s'en servant comme de 
I'essieu d'un char » (pour apparaitre dans le ciel? cf. p. 97). 
On dit a peu pres de mSme d*Agni qu il est maitre de mainte 
essence immortelle, amritasya bhurehy VII, 4, 6, c'est- 
a-dire qu'il pent la prendre, et qu'il a fait pour lui-m6me, 
qu*il a pris, toutes les essences, les formes immortelles, 
cakrdno amvitdni ytfvd, 1, 72, 1. Le Gandharva a pro- 
clam^, annonc^ les essences immortelles, amvitdni^ des ri- 
vieres, X, 139,6. 

En resume le mot amvita^ employ^ substantivement au 
neutre, s*explique dansun grand nombre de passages, pour 
la plupart desquels MM. Roth et Grassmann out propose 
d*autres sens, comme se rapportant a un mot ndman^ dkdman^ 
etc. sous-entendu, ou mieux al'idee d'essence, de nature, de 
forme, exprimeepar ces mots. Cette signification d' « essence, 
nature, forme immortelle » est en mSme temps la transition 
naturelle a celle d' a immortalite * » avec laquelle elle se con- 
fond du reste dans la plupart des cas. Je crois qu*elle rend 
compte aussi du sens, d'aiUeurs rekttivement rare ' dans ie 



1. Cf. Temploi de la racine sthA accompagn^e du prefixe d avec le mot dhdman 
(essence, et non demeure, voir quatri^me partie, ch. Ill, sect, i) pour 
regime direct, X, 13, 1. C'est probablement dans la m^me combinaison de 
d sthd avec le mot amvita qu'il faut chercher le sens du vers Vdl. 4, 7, 
dont la construction me paralt d'aiUeurs difficile. 

2. Voir dans le lexique de M. Gr. s. v. les autres passages oil le mot 
prend ce sens. 

3. Plus rare, selon moi, que n'en ferait juger le lexique de M. Gr. Au 
vers X, 122, 5, Texpression hityamdno amvitdya parait signifier « appele a 
rimmortalite », cf. IX, 108, 3. Les vers V, 3, 4 ; X, 11, 9, oil le mot parait 
signifier c Pimmortel », les vers III, 23, 1 ; VI, 75, 18, oil il signifie certai- 
nemnnt « I'immortalite », semblent cites par erreur. (Voir pour le premier 
et les deux derniers la traduction de M. Gr. lui-mSme.) Je reserve Tinter- 
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Aig-Veda, qu'on rend d'ordinaire par le terme, emprunte a 
la mythologie grecque, d* aambroisie ». 

Remarquons d'abord qu'en d^pit de la parents certainedes 
noms et dela ressemblance ^vidente des mjthes, nous avons 
le droit, en cherchant a pr^ciser le sens du Sanskrit amrita, 
de negliger le grec a(ji.6pocj(a, qui, renfermant un suffixe deri- 
vatif, ne lui correspond pas exactement. Ajoutons que nous 
ne songeons pas a donner pour base au mythe de Tamrita 
ridee vague et abstraite d'essence, de principo immortel, 
mais ridee beaucoup plus precise et plus concrete d'essence, 
de nature immortelle de tel ou tel element particulier a de- 
terminer. Tout le monde a admis depuis M. Kuhn que cet 
Element etait Teau du ciel, Teau immortelle, c'est-a-dire 
toujours jaillissante. Nous avons en eflfet rencontr^ plus haut 
une application aux eaux du pluriel neutre amvitdni dans le 
sens d' « essences immortelles », X, 139, 6, et la qualification 
d'immortelles leur est donnee aux vers I, 62, 10 ; IV, 3, 12 
(of. X, 95, 9 ?). Mais les rishis attribuent la mfime epithete 
a la lumiere, VII, 76, 1, et particulierement a Taurore, 
1, 113, 13 ; VII, 75, 3. D'autre part, on est d'accord pour 
identifier Tamrita au Soma, qui estappeleenefi'etrofi'rande 
immortelle, IX, 74, 6, la liqueur immortelle, X, 123, 3, et 
qui, sous la figure du Purusha (voir chap. Ill), a quatre 
pieds dont Tun est tons les 6tres, et dont les trois autres 
sent Tamrita dans le ciel, X, 90, 3. L'amrita, « nombril 
(principe) do la loi, » qui nait lorsque le nuage donne 
son lait, IX, 74, 4, semble 6tre le Soma, celebre dans 
rhymne entier. Un passage concernant les relations duSoma 
avecle vent, I, 135, 9, a deja ^te rapproch^ des vers VI, 37, 
3; X, 186, 3, ou le nom d'amrita parait substitue a celui de 
Soma. Enfin Tamrita, mis au vers III, 26, 7 dans la bouche 
d'Agni, parait bien Stre le breuvage sacr^ vers^ dans le feu*. 
Soma est, il est vrai, distingue de VamTita au vers VI, 44, 23, 
d'apres lequel il a trouv^ cette substance « cachee dans les 
espaces du ciel)), jouant ainsi le r61e attribu^ ailleurs aux 
flammes d'Agni, III, 1, 14. Mais ce vers fait peut-^tre allusion 
a Taction du Soma terrestre sur le Soma celeste, comme un 

pretation des vers I, 164« 21; V, 2, 3; X, 12, 3, qui me semblent obscurs. 
Une dizaine d'autres passages oil M. Gr. croit encore, ^ tort selon moi, 
devoir donner au mot amrita le sens d' c ambroisie » sont interpretes dans 
le texte. 

1. La coupe de Soma otferte a Indra recoit elle-mdme Tepith^te amrita 
(( immortelle i. 
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autre vers d^ja cit6, IX, 70, 2, ou le Soma « mendiant le 
pr^cieux amrita * » est oppose » a celui qui « se revfit des 
eaux brillantes, quaad on a trouve sa demeure», c'est-a- 
dire au Soma celeste identique a ce mSme amrita. Nous 
savons d'ailleurs que le personnage de Soma est sujet a un 
d^doublement dont nous avons eu un exemple dans le mythe 
du Soma apporte sur la terre par un aigle. Or, j'ai montre 
que le Soma n'est pas identifie a la pluie elle*mSme, mais 
bien a I'element ign^ contenu dans les eaux de la pluie, et 
cette observation me parait applicable a Tamrita. C'est en ce 
sens que j'interprete levers I, 23, 19, qui place Tamrita dans 
les eaux, etle vers X, 30, 12, d'apres lequel les eaux portent 
r amrita. 

En somme, je crois que Vamrila^ en tant qu'element 
materiel, est Tessence immortelle du Soma contenue dans les 
eaux du ciel, a laquelle le breuvage du sacrifice est identique, 
tant par son origine que par ses efi'ets. C'est cette essence 
immortelle qui, lorsque le corps mortel de I'homme se I'assi- 
mile, letransforme etle rendlui-mfimeimmortel. L'immorta- 
lit^ des dieux eux-mSmes n'a pas d'autre principe d'apres les 
vers IX, 106, 8 et 108, 3, dont Tun porte que les dieux ont 
bu le Soma pour Timmortalite, Tautre que Soma a appele a 
rimmortalite les races divines. 



§ IV. — LE SACRIFICE CJ^LESTE 

On attribue au Soma celeste la m^me origine qu'au Soma 
terrestre. Nous avons deja remarque qu'il vient aussi d'une 
montagne, seulement cette montagne est la montagne supreme, 
IX, 87, 8, c'est-a-dire le ciel mfime ou le nuage. II est la 
a lueur des montagnes (celestes) », I, 187, 7. C'est egalement 
d'une plante qu'il est tir^, IX, 61, 10 : « Celle de tes formes 
qui est nee la-haut d'une plante et qui sejournait dans le ciel 
a ete regue par la terre. » II sort des plantes pour parcourir 
le vaste espace^ (en passant a travers un tamis, voir ci-apres), 

1. Amriiasya cdrunah, Cette formule designe probablement aussi dans ses 
autres emplois, IX, 70, 4; 108, 4; 110, 4^ le Soma celeste. Les c lois de 
Tamrita » que suit Soma, IX, 70, 4; 110, 4, seront ses propres lois. Peuf- 
etre faut-il entendre de m^me i'expression amvitasya dhdma^ IX, 94, 2 ; 
'J7, 32. 

2. Le terme de « vaste espace » en supposant qu'il ait pu designer la 



— 199 — 

IX, 68, 2. C'est une plante qui paraitdonner la liqueur mel^e 
aux eaux dont les Maruts inondentla terre, V, 54, 8. Le Soma 
celeste est, comme il arrive souYent pour le Soma terrestre, 
designe lui-m^me par le terme de plante. II est la plante qui 
fait le tour de toutes choses, IX, 74, 2 ; cf. 68, 6 et 2, la 
plante « tonnante », IX, 72, 6. C'est sous la forme d'une 
plante qu'il a ete apporte a la terre par Faigle, IV, 26, 6, Le 
vers oil la plante prend la forme du soleil a et^ deja cit^, 
I, 46, 10 : « Un eclat est venu a la plante, le soleil brillant 
comme Tor. » La plante que Varuna parait conduire a I'homme 
pour qu'il voie la lumiere, VII, 88, 2, est sans doute aussi le 
Soma-soleil. Au vers X, 94, 3, les pierres dupressoir d^vorent 
« la branche de Tarbre brillant ». Qu'il s'agisse la du Soma 
celeste ou du Soma terrestre, il est certain que le mythe de 
Tarbre celeste, dont M. Kuhn a longuement traite dans son 
livre sur la descente du feu et du breuvage des dieux, se 
rattache a celui du Soma. II tient d'ailleurs fort peu de place 
dans le ^ig-Veda. On pent cependant citer entre autres le 
vers X, 135, 1 qui represente Yama sous un arbre aux larges 
feuilles, le vers I, 164, 20 ; cf. 22, sur lequel nous revien- 
drons, et ceux ou les dieux Maruts sont representes « pillant 
I'arbre », V, 54, 6, et « secouant le fruit brillant », ibid. 12. 

Dans le ciel, comme sur la terre, le sue de la plante est 
exprim^ avec des pierres. Quelques traits au moins de I'hymne 

X, 94, consacre tout entier aux pierres du pressoir (rappro- 
chees au vers 1 des montagnes, c'est-a-dire sans doute des 
nuages), ne peuvent convenir qu'a des pierres celestes. Ces 
pierres dont le bruit sort de bouches « brillantes » (vers 2), 
ne font pas seulement retentir la terre (vers 4), mais ceux 
qui les mettent en mouvement font retentir la terre et le ciel 
(vers 12), et ce qui est plus caracteristique encore, elles font 
pousser les bles comme si elles en semaient la graine (vers 13, 
cf. I, 23, 15; 117, 21 ; 176, 2, quatrieme partie, chap. I, 
sect. II, Rijrkqva). Les pierres que Savitri est prie de 
mettre en mouvement, X, 175, 1 et 4 ; cf. X, 100, 8; 9, lors 
mfime que le poete entendrait par la les pierres du sacrifice 

cuve oil coule le Soma terrestre, ne Taurait designe en tout cas que par 
allusion aux espaces celestes qu'elle represente. Toutes led objections du 
m^me genre que soul^veraient mes interpretations donneraient lieu a une 
reponse analogue. La description de la preparation du Soma terrestre en 
des termes qui feraient allusion k celle du Soma celeste pourrait, au point 
de vue oil nous nous plagons, c*est-i-dire au point de vue de Tanalyse my- 
thologique, remplacerla description de la preparation celeste elle-m^me. 
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terreistre, ne seraient sans doute que la representation de 
celles que le m^me dieu devait employer en qualite de pr^pa- 
rateur du Soma celeste (voir quatrieme partie, ch. I, 
sect. vi). C'est en ce sens que j'interpr^te le vers 3 du 
mfime hymne X, 175 ; les pierres terrestres j sont d^sign^es 
comme ^tant plac^es « chez les inferieurs », c'est-a-dire 
chez les hommes. 

Nous avons vu d^ja a propos des trois formes de Soma, 
qu*il passe par trois tamis correspondant aux trois mondes. 
C'est ici le lieu de d^velopper cette idee qu'il est clarifi^ dans 
les mondes sup^rieurs de la mfime maniere que sur la terre. 
Je n'insisterai pas sur Temploi de la racine pu et particaliere- 
ment duparticipe pavamdna « se clariflant » dans les textes 
concernant le Soma celeste. Mais a ces indications se joint 
la mention formelle du tamis, pavitra, dans le vera IX, 86, 30: 
« Soma qui te clarifies, tu es clarifi^ pour les dieux sur le 
tamis, lors de Torganisation du monde [liltiralement de 
I'espace, cf. IX, 97, 40). » Le tamis celeste est mfime d^si- 
gne comme le terrestre par le terme de « laine de brebis », 
aux vers IX, 12, 4, « Soma se r^jouit sur le nombril du 
ciel, sur la laine de brebis, » et IX, 37, 3: «t II traverse en 
se clariflant les espaces du ciel, la peau de brebis ^. » Le 
tamis avec lequel, comme nous le verrons plus tard, le Soma 
^est purifl^ par la « flUe du soleil », est appele « la laine eter- 
nelle », IX, 1, 6. L'expression a les granden hv%\A^ », IX, 
109, 7, s'applique peut-^tre ^galement au tamis celeste. 
On dit au vers X, 31, 8 d'un personnage repr^sentant ^vi- 
demment Soma, qu'il prend la peau (le .ciel ou le nuage), 
pour tamis, quand les harits le portent comme le soleil, 
ou plut&t en quality de soleil, C'est encore au soleil que 
Soma paratt identifl^ quand a ses rayons briUants » tra- 
versent le tamis au haut du ciel, IX, 66, 5. Aux vers IX, 
10, 5; 91, 3, les Somas tra versent le tamis sous le nom 
mfime de soleils. Le Soma « allant avec le soleil », c'est- 
a-dire r^uni a cet astre (voir p. 161 *), se clarifle sur le 
tamis dans le ciel, IX, 27, 5. 



1. Je De Tois aucuDe raison de croire qu*il s*agisse U de deux sejours 
differents de Soma. 

2. Si la racine hds est, comme le croit M. Grassmann, un simple deve- 
loppement de Ad, il me semble inutile de lui attribuer avec MM. Roth et 
Grassmann le sens de « rivaliser », celui d* c aller » conyenant parfaite- 
ment k tons ses emplois. Voyez surtout A. V. IV, 36, 5. 
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Dans un vers d^ja cit^ ou Soma parait, non pas identifle 
au soleil, mais place dans le soleil, IX, 97, 38, en quality de 
createnr*, il regoit ^galement T^pithete pundna^ « qui se 
clarifle. » II semble que le soleil ait ^t^ lui-m^me considire 
comme le tamis par lequel passe le Soma, identifi^ alors 
a la lumiere da soleil. Ainsl s'expliqueraient les flls « bril- 
lants » de ce tamis « du briilant », tendu dans Fespace du 
ciel, IX, 83,2, et qui ne pent ^tre atteint, comme nous I'avons 
vu, que par ceux qui ont ^t^ « cuits », c'est-a-dire par les 
morts incin^r^s dont Tun des principaux s^jours dans I'autre 
vie est en effet le soleil. Remarquons a ce propos qu'un 
tamis est parallelement tendu dans les flammes d*Agni, IX, 
67, 23 ; 24. 

Un mythe plus curieux encore que celui qui fait des 
rayons du soleil les flls d'un tamis, serait celui qui en ferait 
des doigts occup^s a faire couler leSoma celeste. Les doigts 
jouent, comme nous le verrons, un grand r61e dans les for- 
mules relatives a la preparation du Soma, et il est naturel 
qu'ils ne soient pas oublies dans cellos qui concernent le 
Soma celeste. En fait, ils sent sufflsamment design^s par le 
nombre dix au vers IX, 92, 4, ou ils interviennent dans la 
preparation d'un Soma que la mention des « sept rivieres », 
ou il se purifle, nous oblige a placer dans le ciel, et il est dit 
expressement au vers IX, 86, 27, que les doigts puriflent 
Soma sur le troisieme plateau, dans I'espace brillant du ciel. 
Or nous lisons au vers IX, 38, 3, que les dix harits actives 
purifient le Soma et le font briller. Dans cette formule le 
nombre adix », non moins que Tacte de « purifier », iveille 
n^cessairement ridee des doigts; quant aunom de c( harits », 
c'est celui des chevaux du soleil qui, comme nous I'avons vu, 
representent ses rayons. Le Soma celeste figurant presque a 
chaque vers de Thymne IX, 38, c'est probablement de lui 
qu'il est aussi question au vers 3. II y serait represent^, sous 
la forme du soleil, purifie par ses propres rayons assimil^s a 
des doigts. Cette conception est d'autant plus facile a ad- 
mettre qu'au vers VIII, 61, 16, les sept rayons du soleil ser- 
vent a exprimer un liquide qui parait 6tre ^galement le Soma 
celeste, Le doute n'est pas possible au vers 4 de Thymne IX, 



1 . Ct. le vers IX, 97, 40 oil Soma, appele « la mer qui a mugi lors de la 
premiere organisation (du monde) » et passant a trayers le tamis, est con- 
side re comme engendrant les creatures. 
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76, a Soma. On y voit celui-ci, appele le roi de Tunivers, 
<c purifle par le trait du soleil. » Les rayons du soleil sont ici 
d^sign^s par le terme de « trait, fleche » comme ils Tetaient 
tout a rheure par le nom de harits. lis sont en m^me temps 
assimiWs a des doigts par Facte de « purifier le Soma» qui 
leur est attribue. L'image des doigts du soleil n'est d'ailleurs 
pas plus Strange que celle des mains du soleil admise par 
tons les mythologues. 

Quant a notre premiere formule, celle ou Tidee des doigts 
est encore plus directement sugger^e par le nombre dix, lors 
meme qu'elle devrait fitre appliqu^e au Soma terrestre, nous 
pourrions toujours y voir une trace, non plus, il est vrai, de 
I'assimilation des rayons du soleil a des doigts, mais bien de 
I'assimilation inverse, et en somme equivsdente, des doigts 
aux rayons. Les doigts auraient, dans la preparation du Soma 
terrestre, represente les rayons du soleil*. Onpeut, jecrois, 
trouver une autre trace de cette conception dans le nom de 
kship ou kshipd donne aux doigts, IX, 14, 7; 79, 4; 86, 27, 
aux dix doigts, V, 4S, 4; IX, 8, 4; 15, 8; 46, 6; 61, 7; 80, 
4; 5; 85, 7; 97, 12; 57, en tant qu'ils sont occupes a la pre- 
paration du Soma (ou du feu, III, 23, 3, qui, au point de vue 
mythologique, et en ce qui concerne les allusions aux phe- 
nomenes celestes, ne diflfere pas du Soma). Ce mot auquel 
M. Grassmann attribue la signification etymologique vague, 
et maljustifiee par le sens de la racine kship ^ de « mobile », 
est susceptible d'une explication tres-precise dans I'ordre 
d'idees qui nous occupe. La racine kship signifie lancer, par- 
ticulierement lancer une arme de jet; des mots kshipanuet 
kshipra qui en sont formes, Tun parait designer la fleche ou 
Tarcher, Tautre est une epithete de Fare et de la fleche (voir 
Gr. s. v.). Je crois done que le mot kship, kshipd a signifie 
primitivement « fleche » et qu'il n'a design^ les doigts occu- 
pes a preparer le Soma que par allusion aux fleches, c'est- 
a-dire aux rayons du soleil, que nous avons tout a Theure 
vus designes par un terme equivalent dans Toperation ana- 

i. Nous verrons que ies doigts sont aussi assimiles a des chevaux portant 
le Soma, comme les harits qui le trainent dans le ciel sous sa forme de 
soleil, X, 31, 8. Ce qui m'engage, dans notre exemple, k ne pas m-arr^ter k 
ridee des harits cavales, et aremonter jusqu'acelledes rayons qu'elles repre- 
sentent, c'est qu'il n'y est pas question de trainer, mais de purifier le Soma. 
Les hari purifiant le Soma, qui paraissent egalement designer les doigts au 
vers IX, 96, 2, peuvent suggerer aussi, par Tintermediaire de I'idee de cheval 
celeste, celle des rayons du soleil. 
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logue qui leur est attribute, IX, 76, 4. M. Grassmann a re- 
connu lui-mSme rassimilation des doigts a des filches dans 
certains emplois des mots carya, garyd qui n'ont certaine- 
ment par eux-m^mes que le second sens *. Mais il en a cher- 
che Texplication dans Tassimilation du bras lui-m6me a un 
carquois dont les doigts seraient les fleches. Cette explica- 
tion qui n'est nullement suggeree par les textes ou les bras 
sent nommes en mfime temps que les fleches repr^sentant les 
doigts, IX, 110, 5; X, 61, 3, a en outre le d^faut de ne se 
rattacher a rien dans Tenserable des mythes du Soma. Au 
contraire, Tassimilation des doigts et des rayons du soleil 
nous a paru deja resulter d'autres formules, et n'est d'ail- 
leurs qu'un trait de plus de I'assimilation g^nerale des cere- 
monies du sacrifice aux ph^nomenes celestes. Les fleches 
designees par le mot earya ne figurent encore que comme 
terme de comparaison au vers IX, 110,. 5, ou le Soma est 
represents « porte dans les bras comme par des fleches ». 
La particule comparative est supprimee au vers X, 61 , 3, ou 
les fleches semblent appelees ses propres fleches, carydbhis... 
asya. En tout cas, je crois qu'on ne pent interpreter autre- 
mentTexpression carydni idnvd^ du vers IX, 14, 4 ; ce sont 
bien la ses propres fleches que le Soma a abandonne » pour 
couler. Or que peuvent representer les fleches de Soma, si 
ce n'est les rayons du soleil, soit que nos deux dernieres ci- 
tations se rapportent en efi'et au Soma-soleil, soit que des 
formules qui ne conviendraient bien qu'au Soma celeste y 
aient ete appliquSes au Soma terrestre, par allusion au pre- 
mier? Primitivement au moins, le Soma qui « abandonne ses 

1. M. R. avait propose le sens de « natte de roseaux » pour les passages oil 
j'admets avec M. Gr. le sens metaphorique de fleches et le sens reel de 
doigts. Le primitif gara signifie en effet roseau, d'oii fleche de roseau. Mais 
on ne trouverait pas d*autre mention dans le i{ig-Yeda d*une natte de ro- 
seaux servant k tamiser le Soma. 

2. M. R. explique le mot tdnva, ici et au vers IX, 78, 1, comme resultant 
de Tallongement metrique d« Va radical d'un mot tanva « tisse » dont il n'y 
a pas d'ailleurs d*autre exemp^le. M. Gr. admet cette interpretation en ajou- 
tant au sens do « tisse » celui de « tendu, » mais sans chercher, ^ ce qu'il 
semble, a la faire concorder avec celle qu*il avail, dans son Lexique, adoptee 
pour le mot garya, pris par M. Roth dans le sens de « natte de roseau », et 
quMl a abandonnee dans sa traduction de ce passage. Je crois qu'ici, comme 
en beaucoup d'autres cas, on peut se dispenser de I'hypothese d'une homonymie. 
Le mot tdnva derive de tanu, qu'on rencontre au vers III, 31, 2, s^explique 
au vers IX, 14, 4 comme nous I'indiquons dans le texte. Au vers IX, 78, 1, 
la « brebis propre » de Soma suggfere pareillement I'idee des rayons du soleil 
consideres, non plus comme des fleches, mais comme les fils d*un tamis, (Voir 
plus haut, p. 201.) 
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propres filches » ne peut 6tre que le Soma qui, au lieu de 
couler des doigts representant sur la terre les fleches, c'est- 
a-dire les rayons du soleil auquel il est identifi^, coule en 
flots de lumiere de ces rayons m^mes. Remarquons d'ail- 
leurs a ce propos que les fleches de Soma Tassimilent, tou- 
jours sans doute en quality de soleil, aun archer afrappant 
avec des fleches », garyahan^ IX, 70, 5; cf. 68, 2. 

Nous avons vu d^ja que les divers recipients du Soma, 
cuves, coupes, etc., se retrouvent dans les mondes sup^rieurs 
comme sur la terre, ou plut6t que les diflf^rents mondes sont 
assimiles a ces recipients. La cuve appel^e kalaca figure au 
vers IX, 86, 22 avec le tamis dans la preparation du Soma 
sous ses formes divines, divyeshu dhdmasu. Ajoatons que 
dans cette preparation, comme dans celle qui a lieu sur la 
terre, il est mfile aux eaux : « II a coule du ciel sur le tamis 
dans les flots de la mer, » IX, 39, 4 ; cf. 85, 10. C'est una 
nouvelle preuve qu'il n'est pas identifie purement et simple- 
ment aux eaux du ciel. Les « vaches » dont Soma est en- 
veloppe quand les doigts le purifient sur le troisieme plateau, 
dans I'espace brillant du ciel, IX, 86, 27, peuvent repre- 
senter, comme nous le verrons, soit les eaux, soit le lait 
auquel le sue de la plante est mSle dans le sacrifice. Le mSme 
texte fait mention des acclamations, representant lesprieres, 
qui accompagnent cette preparation du Soma celeste. 

Ainsi tons les details de la preparation du Soma sont les 
m^mes dans le ciel que sur la terre. Les phenomenes celestes 
ou intervient le Soma sont deja par la materiellement assi- 
miies au sacrifice. Le dernier trait surtout est caracteristique 
a ce point de vue. L'assimilation du reste va paraitre plus 
complete encore dans les textes concernant les preparateurs 
celestes du Soma. Faisons seulement avant de les aborder 
une derniere remarque : I'image de la a chaine » du tis- 
serand, consacree pour representor le sacrifice, est appliquee 
a la manifestation de Soma dans le ciel, de Soma « tendant 
la chaine supreme », IX, 22, 6, et la faisant retentir, ibid, 
7 ; cf. encore IX, 69, 6. 

Les preparateurs du Soma dans le ciel sont evidemment 
consideres comme des sacrificateurs dans Thymne IX, 26, 
dont les trois premiers vers au moins leur sont censacres : 
« 1. Les pr^tres ont purifie le cheval (Soma) sur le sein 
d'Aditi (du ciel ou de la femelle celeste, voir quatrieme partie, 
ch. I, sect, ix), avec leurs doigts, avec leurs prieres. — 
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2. Les vaches (les prieres) ont acclame Tin^puisable aux 
mille gouttes, Soma qui supporte le ciel. — 3. lis ont avee 
sagesse mis en mouvement le pieux (Soma), se clariflant 
dans le ciel, puissant, nourricier. » Dans Thymne VII, 103, 
les preparateurs celestes du Soma sont represent^s par des 
grenouiUes {Revue critique^ 1875, II, p. 393); mais ces gre- 
nouilles elles-m^mes sont, au vers 7, comparees a des 
br&hmanes chantant aupres du Soma pressi la veille, et au 
vers 8 appelees directement des'. brahmanes : « Les brSh- 
manes, qui ont press^ le Soma, ont elev^ la voix. » La voix 
des grenouiUes qui accomplissent le sacrifice celeste est natu- 
rellement le tonnerre. 

La similitude des formules concernant les preparateurs ce- 
lestes ou terrestres du Soma en rend souvent tres-difficile ou 
m^me impossible Tattribution exclusive auxunsou aux autres. 
Gependant la representation de Soma comme « lumiere digne 
de louange » au vers IX, 29, 2, et surtout comme « plante 
tonnante », au vers IX, 72, 6 (voir plus haut), Tepithete 
dyuksha « habitant le ciel » qui lui est donnee au vers IX, 
71, 4; cf. 5), permettentde rapporter ces textes aux pre- 
njiers. 

Mais qui sont ces sacrificateurs celestes? La r^ponse a 
cette question a ete donnie d'avance dans le chapitre con- 
sacre a Agni. EUe va Stre confirmee par les textes concer- 
nant particulierement Soma. 

Tout d'abord les preparateurs celestes du Soma peuvent 
^tre les ancfitres des hommes continuant dans le ciel Toeuvre 
qu'ils ont accomplie autrefois sur la terre. Nous avons d^ja 
cru trouver dans la grenouille, dont nous venonsde constater 
le rdle dans le sacrifice du Soma celeste, une representation 
des morts parvenus au ciel. Lespierres a pressor, deja cities 
comme ceUes avec lesquelles on fait retentir « le ciel et la 
terre », sont mises en mouvement par les peres « qui 
ne vieillissent pas », X, 94, 12. Enfin ceux qui, d'apres 
le vers 1 de Thymne IX, 83, ont atteint le « tamis » ce- 
leste (cf. 2), apres avoir ^te brftles, et qui sont nommes les 
« peres » au vers 3 du.meme hymne, sont repr^sentes au 
vers 2 months, gr&ce a leur sagesse, sur le sommet du ciel 
et « aidant » celui qui clarifie le Soma sur le tamis en ques- 
tion, c'est-a-dire Brahmanas pati (cf. 1). 

La derniere citation nous a montre un dieu veritable cla- 
rifiant le Soma dans le ciel. Outre ce personnage divin dont 
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les fonctions sont, comme nous le verrons, purement sacer- 
dotales, la plupart des dieux ont ete aussi consideres, chacun 
en particulier, comme des preparateurs du Soma celeste. 
C'est ce que prouvera Fetude que nous consacrerons a cha- 
cun d'eux. On verra le m^me role jou^ par un personnage 
femelle, SArya, la fllle du soleil, IX, 1, 6. Mais ici je n'ai a 
relever que les textes concernant les dieux en general. Je 
ferai une seule exception pour ceux qui pr^sentent les noms 
d6ja cit^s de CaryanS.vat, d'ilrjika et de Svarnara, afin de 
ne pas retarder plus longtemps Texplication de ces noms, et 
bien que les personnages qu'ils d^signent aient ete peut-6tre 
assimil^s a Rudra et aux Maruts. U n'est pas douteux que le 
second ne designe en effet des Stres animes au vers IX, 65, 
23 ou il est accompagni de I'epithete kviivan « actif », et 
la mSme interpretation pent £tre etendue au mot caryandvat 
qui, de mSme qu'ar/t&a, s*emploie au pluriel, X, 35, 2, aussi 
bien qu'au singulier. Je crois done que dans les passages 
cites plus haut (p. 176), Tun et Tautre sont les noms de 
preparateurs celestes du Soma, et que le sens de « reci- 
pient du Soma celeste » doit fitre reserve pour le derive 
d'drjika, drjikiya, Le mot caryana dont garyandvat est 
forme par I'addition du sufflxe vat, et que nous ne trou- 
vons pas employ^ a T^tat isoie *, a pu signifier « fleche » 
comme les mots carya, garyd, derives du m^me primitif, 
carUy que nous avons vus figurer dejsi dans les mythes 
du Soma. CaryanS,vat serait done V « archer ». Le mot 
i4rjika, dont le primitif rijika ne se rencontre qu'en com- 
position, pent s'expliquer de memo. Ce primitif, de mfime 
racine que le mot riju « droit, qui va droit, » aurait comme 
garyana signifie « fleche », sens qui convienttres-bien au com- 
pose bhdvijika « qui a pour fleche son eclat » applique a Agni, 
I, 44, 3 ; III, I, 12 et 14; X, II, 2, dont Teclat est au vers I, 
148, 4, compare a une-.fleche, garyd, et non moins bien, 
malgre Tincoherence toute v^dique des metaphores, au com- 
pose gorijika « qui a pour fleche la vache » applique a Soma, 
Nous verrons que cette fleche ou vache est la priere, consi- 
deree, tantot comme une vache, t^ntot comme une fleche 



1. Les sens donnes aa mot garyana dans le commentaire de Sdyana sur 
le vers VIII, 6, 39, et dans un des gana annexes a la grammaire de P^mni, 
ou il figure sous la forme , probablement fautive, garydna^ ont ete vraisem- 
blablement tires du mot garyandvat lui-mdme par les interpr^tes du /iig- 
Veda. 



N 
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Bur Tare, IX, 69, 1, et le mot rijika fait, dans le compose 
en question, exactement pendaat au mot carya « fleche » 
dans gocarya^ employe d'ailleurs uniquement comme nom 
propre, VIII, 8, 20; V&l. I, 10; 2, 10. Le troisieme emploi 
du mSme mot dans le compost dvirrijika a dont les fleches 
apparaissent », applique au cheval Dadhikr&van, IV, 38, 4, 
donne lieu a un troisieme rapprochement avec le mqt carya, 
earyd. Nous constaterons en eflfet, dans le chapitre de la 
troisieme partie consacre aux Acvins, que ce cheval repr^- 
sente le Soma-soleil, dont les fleches, carya , sont les 
rayons, et qui, sous la forme du cheval de Pedu, est lanc^ 
au ciel par les m^mes fleches, I, 119, 10. Onpourrait par 
suite identifier Qaryanivat et ilrjika au soleil, si I'emploi de 
Tun et I'autre nom au pluriel ne nous engageait plutot a les 
rapporter, dans ce dernier cas, aux archers Maruts, et 
quand ils sont employes au singulier, a I'archer Rudra, pere 
des Maruts. Quant a Svarnara, chez lequel, ainsi que nous 
Tavons vu, Indra s'enivre, cf. VIII, 54, 2, au torrent du ciel, 
et chez lequel Agniest aussi invite a s'enivrer, VIII, 92, 14, 
il porte un nom qui est plusieurs fois applique a Agni lui- 
mfime, II, 2, 1 ; VI, 15, 4; VIII, 19, 1, mais qui, au pluriel, 
est aussi expressement appliqu^ aux Maruts, V, 54, 10 \ Ce 
nom qui, au singulier, designe dans les passages cit^s un 
preparateur celeste du Soma ^ parait signifler « le h^ros du 
ciel. » 

Les dieux semblent flgurer comme preparateurs du Soma 
dans la formule ou le Soma exprime, et se clariflant, est 
appele un dieu venant des dieux, devo devebhyas pari, IX, 42, 
2 ; cf. 65, 2. Ce sont encore les dieux qui paraissent I'en- 
gendrer au vers IX, 102, 6 ; cf. 5 ; cf. VIII, 58, 3. L'allu- 
sion au sacrifice est plus claire au vers IX, 1 10, 6, ou des 
personnages « divins » ont « acclame » Soma. 

II y a mieux : d'apres le vers IX, 62, 20, les dieux pre- 
parent le Soma pour les dieux. On pent songer a expliquer 



1. Dans le texte, sous la forme svarnarah, Mais c'est 1^ sans doute, 
comme le suppose M. Roth, uue fausse lecon pour svarnardh. La fin du 
pdda suivant, divo narah, explique cette erreur. 

2. Voir encore plus loin, IX, 70, C; cf. V, 18, 2? Une formule comme celle 
da \ers IV, 21, 3, oU V Bhlditif svarnardt « de chez Svamara » est rapproche 
des noms des differents moudes d'oii le pretre evoque Indra, explique peut- 
6tre Temploi qui en est fait au vers X, 65, 4; cf. V, 64, 1, ou il parait desi- 
gner un monde. Svamara figure aussi^ comme tant d*autres preparateurs 
mylhiques du Soma, parmi les proteges dlndra, VIII, 3, 12 ; 12, 2. 
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ce passage par ropposition deja signalee des dieux nouveauic 
et des anciens dieux. Ailleurs, et surtout dans les textes 
reserves qui concernent les Maruts ou d'autres pr^parateurs 
speciaux du Soma celeste, c'est a Indra que le breuvage est 
destine. Le vers IX, 101, 5 « Le Soma se clarifiepour Indra, 
ainsi ont parl^ les dieux » fait sans doute allusion a cette 
forme du raythe. 

Mais d un autre c6t^ Indra lui-m6me est peut-6tre celui qui 
pressele Soma au vers V, 48, 3, ou ce Soma est d'ailleurs 
appel^une foudre que le personnage en question « fait jaillir 
a Taide des pierres sur le ruse (le demon) ». Plus gen^rale- 
ment on pent dire que la notion du sacrifice celeste n'im- 
plique pas necessairement Tintervention d'un personnage 
auquel 11 soit adress^. Ce sacrifice, selon la remarque d^ja 
faite dans la section consacree a Agni, est avant tout le 
prototype indispensable du sacrifice terrestre. Nous avons 
vu les hommes suivre en pr^parant le Soma, et celui-ci 
observer lui-m^mela loi ancienne (p. 188). Or la premiere loi 
qu'ait connue Soma, c'est celle qu'il a suivie quand il a 
« choisi » (pour son prfitre) Svarwara, IX, 70, 6, Tun des 
pr^parateuri celestes du breuvage. 

L'institution du sacrifice parait se confondre avec la 
decouverte de Soma comme avec celle d'Agni. Soma s'est 
rev^tu des eaux tres-brillantes quand on a decouvert sa 
demeure, IX, 70, 2, et les sages se sent alors empares de 
lui, ibid, 3. II est souvent bien difficile dans les formules de 
ce genre de decider si ceux qui prennent possession du Soma 
sont des dieux ou des hommes, ou encore ces anc^tres 
mythologiques de la race humaine dont le caractere est mi- 
parti humain, mi-parti divin*. Au vers IX, 68, 6, on pour- 
rait induire, — sinon de la mention des « rivieres » ou 
le Soma est purifi^ par les sages qui Font trouve quand 
Taigle Ta apporte de loin, — peut-6tre de Tepithete pa- 
riyanlam, « allant tout autour», appliqu^e alaplante, — 
qu'il s*agit du Soma celeste, bien que Tepith^te puisse, 
comme le terme de rivieres, renfermer une simple allu- 
sion aux formes superieures du Soma. Mais il resterait 
encore a savoir si les personnages qui decQuvrent le Soma 

1. Nous laissoDS naturellement de c6te les passages oil ce sont des dieux 
particuliers, Pilshan, I, 23, 13-15^ ou les Maruts, I, 87, 2; cf. 62, 6^ qui pa- 
raissent decouvrir le Soma. 
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celeste sont places dans le ciel ou sur la terre. Leur succes 
s'expliquerait dans le second cas par Taction du sacrifice 
terrestre sur les ph^nomenes celestes. Ce genre d'equivoque 
s'attache encore a un texte tel que le vers IX, 108, 11, d'apr^s 
lequel des personnages innomm^s ont tire Soma du ciel*. 
Cependant si ceux dont il est question dans les vers 7 et 8 
de rhymne IX, 110 sont, comme il est vraisembliaj^le, les 
m^mes qui figurent au vers 6, nous pouvons dire que la du 
moins, les « premiers sacrificateurs (7) » qui ont a tire Soma du 
ciel (8) » sont des personnages divins (6). Le caractere Equi- 
voque des sacrificateurs nommes Ugij (voir p. 57) parait 
SB determiner aussi dans le sens divin au vers IX, 86, 30, 
d^ja cite, ou le Soma qu'ils ont saisi les premiers est repri- 
sente coulant a lors de Torganisation du monde » et « pour 
les dieux ». 

Ce dernier trait nous engage a nous poser une autre ques- 
tion* qui reste insoluble dans un bon nombre de textes : le 
Soma d^couvert ou prepare dans les espaces celestes, coule- 
t-il pour les dieux ou pour les hommes ? Nous venons pour- 
tant d'en voir un s'ajouter a ceux, d^ja cites, qui la tranchent 
dans le premier sens, et on en pent trouver aussi ou les pre- 
parateurs celestes du Soma paraissent travailler pour la terre, 
par exemple le vers IX, 79, 1 « Que les gouttes brillantes 
pressees chez ceux qui habitent le haut du ciel, coulent 
d'elles-mfimes pour nous », et le vers IX, 74, 4, ou le Soma, 
design^ par le nom d'amrila et assimilE au lait du nuage, est 
honore (proprement rejoui) par des personnages qui le font 
couler en bas, ava mehanti. 

Le Soma des sacrificateurs celestes, quand il tombe sur la 
terre, est naturellement TElement igne mele aux eaux de la 
pluie. Quand il se manifesto dans le ciel, il pent representor, 
soit le soleil ou sa lumiere, comme au vers IX, 83, 2; cf. 3, 
ouil passe par un tamis quin*est autre que le soleil lui-mSme, 
soit Teclair comme au vers IX, 72, 6, ou il est appeW la 
plante tonnante. 

Les textes relatifs aux rapports de Soma avec les deux 
races des hommes et des dieux sont de portee tres-inegale. 
Certaines formules le representent contemplant les deux 
races, IX, 70, 4, distillant Theroisme humain et la force di- 

i. Si, comme le donne k penser la lecon correspondante du SAma-Veda, 
divoduham, la forme divo, d'ailleurs mal accentuee dans le texte, est un 
ablatif dependant de duhuh, 

Bergaigne, i?ei/fl'»on w^c/igue. 1^ 



— 210 — 

vine avec ses rayons immortels qui s'^tendent sur les deux 
races, ibib, 3, ou le proclament roi des hommes et des dieux, 
IX, 97, 24 ; elles ne font que celebrer sa grandeur, avec ou 
sans allusion a ses formes celestes d'eclair ou de soleil, sous 
lesquelles il sejourne entre les deux mondes, IX, 70, 5, et 
les contemple, ibid, 6. Le role de messager, qu'il remplit 
comme Agni, IX, 45, 2; 99, 5, explique les passages d'apres 
lesquels il atteint les deux races, IX, 81, 2, s'avance entre 
les deux races, celle des hommes et celle des dieux, IX, 86, 
42. Mais il en est d'autres qui semblent faire allusion au 
double sacriJBice celeste et terrestre, comme celui qui le prie 
de donnerson enseignement a ceux des deux races, I, 91, 3, 
et celui qui le montre attache a deux jougs, X, 101, 10 et 11 
(cf. VIII, 33, 18; X, 28, 6, le joug sup^rieur); cf. encore 
VIII, 48, 1 ; IX, 72, 2. Enfin le rapprochement et roppo- 
sition de preparateurs celestes et de preparateurs terrestres . 
du Soma sent quelquefois formels. Au vers IV, 37, 3, les 
/{ibhus divinises sent opposes sous le nom d' « habitants du 
haut du ciel » aux « races inferieures » chez lesquelles 
le pr^tre sacrifie le Soma en mfime temps qu'eux. Les 
AyuSy dont nous avons constate le caractere equivoque, 
semblent au contraire representer les hommes par opposition 
aux dieux dans le vers I, 135, 2, d'apres lequel le Soma est 
sacrifie pour Vayu chez les uns et chez les autres ; cf. IX, 
62, 20. Les deux sortes de sacrificateurs dont V^u est prie 
de boire le Soma au vers VIII, 90, 10, sent peut-6tre aussi 
les hommes et les dieux, et on pent interpreter de m6me 
Texpression mithundsdh adhvaryavah au vers IX, 97, 37, ou 
les sacrificateurs ainsi designes honorent Soma. On lit au 
vers IX, 79, 4 : « Pour toi qui y as ^te recu sous ta forme 
supreme, les doigts (par consequent les sacrificateurs) sent 
montes (se sent places) sur le ciel ton nombril (ta patrie) ; 
pour toi ils sent montes (se sent places) sur la surface de la 
terre. » Mais les deux passages ou Topposition dont il s'agit 
est le mieux marquee sent les vers 9-11 de Thymne IX, 85 
et rhymne IX, 73 presque entier. 

Voici la traduction du premier : « 9. Le taureau brillant 
(Soma) est monte dans le ciel, le sage a fait briller les espaces 
du ciel; le roi traverse le tamis en mugissant; ceux qui 
voient les hommes font couler (comme le lait) le breuvage 
du ciel. — 10. Les amantes incomparables qui ont la liqueur 
sur la langue (les prieres), traient le taureau montagnard 
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dans I'espace du ciel ; (elles font couler) la goutte savou- 
reuse qui s'est accrue au sein des eaux, dans la mer, dans 
la vague du fleuve, sur le tamis. — 11. Les voix nombreuses 
des amantes ont implor^ I'oiseau qui s'est envole dansle 
ciel; les prieres lechent le petit merveilleux, Toiseau d'or 
qui setient sur la terre.w Nous nous contenterons de resumer 
rhymneIX,73. Le second et le troisieme vers paraissent ^tre 
consacr^s aux sacrificateurs celestes. Le doute n'est pas 
possible pour le quatrieme ou le ciel est express^ment desi- 
gne comme le lieu ou des personnages, qui semblent d'ail- 
leurs identifies aux espions de Varuna, ont fait retentir les 
prieres devant le Soma aux mille gouttes. Enfln le vers 5, 
en nous entretenant des exploits accomplis par ceux qui ont 
fait retentir un son partant « du pere » et « de la mere », 
c'est-a-dire du ciel et de la terre, fait ^videmment allusion 
*a des sacrificateurs places, les uns dans le ciel, les autres 
sur la terre. Le vers 7 confirme cette interpretation en oppo- 
sant aux sages qui puriflent la voix, c'est-a-dire qui 
chantent (sur la terre), les espions celestes de ces m^mes 
sages, identifies d'ailleurs aux Rudras ou Maruts. Ainsi 
s'explique aussi le vers 1, d'apres lequel les « nombrils » 
se sent reunis dans le sejour de la loi (la place du sacrifice). 
Si Ton se rappelle le vers IX, 10, 8, portant que Soma r^u- 
nit le nombril des hommes a son nombril, et leur ceil au 
soleil, on ne doutera guere que la liaison des nombrils ne 
represente, ici aussi, T union des sacrificateurs terrestres 
avec les sacrificateurs celestes, anc^tres ou dieux. La men- 
tion dans le mfime vers des trois t^tes que le Soma prend 
pour se laisser saisir, jointe a Temploi du pluriel du mot 
ndbhiy peut d'ailleurs donner a penser qu'il s'agit la de trois 
troupes de sacrificateurs correspondant aux trois mondes. 

On peut trouver des allusions a trois sacrifices du Soma 
correspondant aux trois mondes dans le vers IX, 86, 32, 
d'apres lequel il tend la triple chaine, et dans I'epithete trt- 
tantu <c ayant, tissant une triple chatne », qui lui est donn^e 
au vers X, 30, 9. Nous verrons que le char a trois fonds, 
auquel il est attele par les sept prieres des rishis, IX, 62, 17, 
est vraisemblablement aussi le sacrifice, cf. IX, 89, 4, soit le 
triple sacrifice des trois mondes. 

Soma est aussi presse chez les cinq races, IX, 65, 23, 
honor^ par les cinq races, IX, 14, 2, vers lesquelles il se 
dirige, IX, 92, 3, et qui sent sous sa loi, IX, 86, 29. 
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§ V. — ACTION DU SACRIFICE TERRESTRE SUR LES PHENOMJINES CELESTES 



Les formules diverses qui celebrent la grandeur et la puis- 
sance de Soma peuvent faire allusion a ses formes celestes 
d 'eclair et de soleil, oureposer en partie sur la conception qui 
fait de lui, comme d'Agni a qui il est essentiellement iden- 
tique en mythologie, T^l^ment principal de Tunivers. Cepen- 
dant il n'en reste pas moins en mfime temps, et mSme avant 
tout, le breuvage du sacrifice, soit terrestre, soit celeste. La 
forme terrestre de Soma participe necessairement aux lou- 
anges dont le personnage complet est Tobjet. Par cette seule 
raison, les textes en question auraient deja leur int^rSt pour 
le sujet qui va nous occuper, a savoir la puissance du sacri- 
fice, et du sacrifice terrestre, en tant qu'elle est rapportee 
particulierement a Soma. Mais ce que nous savons d^ja de 
cette puissance du sacrifice nous permettrait de croire qu'elle 
est I'un des principes m^mes, que dis-je, le premier principe 
de la grandeur et de la puissance de Soma, lors mSme que 
les formules qui les celebrent ne seraientpas concues parfois, 
ainsi que nous aliens le constater, dans des termes qui ne 
peuvent s'appliquer qu'au Soma terrestre. N'oublions pas 
d'ailleurs en les appr^ciant dans leur ensemble un terme qui 
semble les r^sumer, celui de « sacrifice efficace » applique a 
Soma, IX, 7, 3. 

Je ne puis songer a relever tous les textes qui attribuent 
a Soma des bienfaits analogues a ceux des autres dieux : lis 
sont innombrables. Tous ses dons, dons de vaches, IX, 20, 2 ; 
49, 2, de vaches, de chevaux, d'enfants males, IX, 2, 10 ; 
9, 9, de gloire, de sagesse, de lumiere, ibid., ses bienfaits qui 
se repandent a lafois sur les hommes, sur les vaches, sur les 
chevaux, sur les plantes, IX, 11, 3, se r^sument en cette 
formule : « II porte dans ses mains tous les biens desirables », 
IX, 18, 4. 

On dit de Soma comme de beaucoup d'autres dieux qu'il a 
s^par^ et soutenu les deuxmondes, IX, 101, 16, qu'il a soutenu 
le ciel avec un grand ^tai, VI, 47, 5, on le prie de faire que 
les deux mondes tiennent solidement, IX, 97, 27, on I'appelle 
celui qui soutient le ciel, IX, 26, 2, les deux coupes (? onyob, 
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IX, 65, 1 1, voir p. 181), c'est-a-dire encore les deux mondes. II 
est lui-m6me I'^tai solide, IX, 2, 5 ; 74, 2, T^tai supreme, 
IX, 86, 35 ; 108, 16, du ciel, Tetai solide du ciel et de la 
terre, IX, 87, 2 ; 89, 6. Les formules de ce genre rappellent 
quelquefois en mSme temps sa nature de breuvage, IX, 86, 
46 ; 109, 6, de sue, IX, 76, 1, coulant a travers un tamis, 
IX, 2, 5. Mais les plus caracteristiques sent celles qui re- 
presentent Soma, non-seulement sur un tamis de laine de 
brebis, IX, 86, 8, qui pourrait 6tre, comme nous I'avons vu, 
un tamis celeste, mais sur le nombril de la terre, ibid, et 
IX, 72, 7, place la comme Tetai du ciel. Ces formules ne 
peuveut s'appliquer qu'au Soma du sacrifice terrestre. 

« Separer et etayer » les mondes, c'est souvent dans le 
langage mythologique une expression ^quivalente a «cr^er » 
les mondes. Eten eflfet, non-seulement c'est par Soma que 
la terre est grande, X, 85, 2, mais c'est lui-m6me qui a a fait » 
Tespace de la terre et celui du ciel, VI, 47, 4, soutenant en 
m^me temps Tatmosphere, ibid.; cf. 1, 91, 22, qui a « engen- 
dre » les espaces brillants du ciel, IX, 42, 1. II est 
appele le « pere » du ciel et de la terre, IX, 96, 5, des deux 
mondes, IX, 90, 1, quoique ailleurs, ainsi que nous leverrons, 
il soit considere comme leur flls. Enfin au vers IX, 98, 9, et 
c'est ce passage qui estle plus interessant pour nous, il est 
dit que Soma a engendre les deux mondes « dans les sacri- 
fices ». 

Nous lisons encore que Soma a mesur^ les a six larges » 
(les six mondes, voir le chapitre de V Arithmetique mytholo4 
giqu€)y qui comprennent tons les etres, VI, 47, 3, mesure 
et conquis les deux mondes, IX, 68, 3, conquis I'espace, 
IX, 68, 9. II est le maitre du ciel, IX, 86, 11 ; 33 ; 89, 3, le 
maltre, V, 51, 12 ; IX, 31, 6, le roi, IX, 97, 56, du monde, 
le maltre des regions, IX, 113, 2. Le ciel et la terre sent 
sous ses lois, IX, 86, 9, lois inviolables, IX, 53, 3, et iden- 
tifiees a celles de Varuwa, I, 91, 3, auxquelles sont sou- 
mises toutes les races, IX, 35, 6, les cinq points cardinaux, 
IX, 86, 29. Tons les mondes, ou tous les kres iphuvandnx) 
lui sont soumis, IX, 86, 30. 

La grandeur de Soma est quelquefois decrite en ternjes. 
encore plus magnitiques. II d^passe le ciel et la terre, IX, 86,. 
29; 100, 9; 110, 9, ettous les 6tres, au milieu desquels il est 
comme le taureau dans le troupeau, IX, 110. 9. Toutes les 
races sont dans sa main, IX, 89, 6. Non-seulement Soma, 
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grand des sa naissance, depasse tous les Stres en general, 
IX, 59, 4, mais les dieux eux-mSmes sont sous sa loi, IX, 
102, 5. II est mSme le pere des dieux, IX, 87, 2 ; 109, 4*, 
qu'il a engendres en hennissant, IX, 42, 4, et il recoit ce 
titre dans un vers, IX, 86, 10, ou il est appele d'ailleurs la 
liqueur qui se clarifie et la splendour du sacrifice. 

De toutes les manifestations de la puissance de Soma, son 
r61e lumineux et son action sur les eaux du ciel sont celles 
qu'il paraitra le plus naturel de rapporter directement au 
soleil et a Teclair, sous la reserve toutefois des allusions au 
breuvage sacre que le nom seul de Soma semble necessaire- 
ment impliquer. En ce qui concerne par exemple le role lu- 
mineux de Soma, les passages qui le repr^sentent faisant 
briller les deux mondes ses parents, IX, 85, 12 ; cf. 9, 3, 
conquerant, IX, 4, 2 ; 7, 4 ; 9, 9 ; 35, 1 ; 59, 4 ; 74, 1, et 
donnant, IX, 97, 39, la lumiere, la faisant resplendir, IX, 36, 
3, aujourd'hui comme autrefois, IX, 9,8; 49, 5, faisant le 
jour, IX, 92, 5, chassant Tobscurite, IX, 100, 8, et engen- 
drant en m^me temps la lumiere, IX, 66, 24, brftlant Tobs- 
curite avec la lumiere, IX, 108, 12, faisant briller les au- 
rores, IX, 83, 3, moins brillantes que lui-m^me, IX, 75, 3, 
ne donnent lieu a aucune observation sp^ciale, si ce n*est 
que la plupart renferment, ne fut-ce que dans T^pithete 
pavamdna « se clarifiant », une allusion expresse au breu- 
vage. l)'ailleurs dans ceux memes ou nous voyons le Soma 
qui fait briller les deux mondes presse par les pierres, IX, 
75, 4, celui qui brille lui-m^me et fait briller passant par 
un tamis, IX, 39, 3, celui enfin qui engendre la, lumiere mis 
en mouvementpardes pressureurs, IX, 107, 26, le mythedu 
sacrifice celeste laisse subsister la possibilite d'une assimila- 
tion directe au soleil. Gette assimilation paratt certaine au 
vers IX, 85, 9, deja cite, ou Soma est repr^sente montantau 
haut du ciel dont il fait respleudir les espaces. Au vers IX, 
10, 5, les Somas traversant le tamis, qui paraissent engendrer 
Taurore, sont expressement appeles des soleils. 

De mfime quand Soma est appel^ celui qui conquiert les 
eaux, IX, 65, 20, qui met en mouvement la mer (celeste), 
IX, 35, 2, qu'ailleurs il est prie d'a accroitre », IX, 29, 3; 
61, 15, quand les rivieres coulent, IX, 62, 27, en mfime 

1. Le f frere » d'lndra dont les dieux sont fils d'apres le vers X, 55, 1; cf. 
7, est sans doate aussi Soma. 
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temps que les vents soufflent, pour lui, IX, 31, 3, quand 
les eaux suivent sa loi, IX, 82, 5, quand on le prie de faird 
coaler la pluie du haut du ciel, IX, 49, 1, la pluie du ciel, IX, 
8, 8 ; 39, 2; 108, 10, la pluie divine, IX, 97, 17 ; cf. ibid., 21, 
nous pouvons croire, soit qu'il est identifi^ a I'eclair, soit 
tout au moins qu'il lui emprunte ces fonctions. Les Somas 
qui au vers IX, 65, 24, sent pries de faire couler la pluie du 
ciel, et que les vers precedents placent en diflferents lieux, 
particulierement chez les ilrjikas et chez Caryan§.vat, sent 
en tout cas des Somas celestes, en tant du moins qu'ils se* 
journent chez ces personnages. L'allusion, sinon Tidentifica- 
tion a r^clair, parait certaine au vers IX, 74, 7, qui repre- 
sente Soma prenant une forme brillante et fendant la tonne 
d'eau du ciel, et surtout au vers IX, 62, 26, d'apres lequel 
il a mis en mouvement les eaux de la mer, et fait retentir, 
en les precedant lui-meme, les voix (du tonnerre). Le vers 
IX, 52, 3, n'estpas moins significatif ; nous y voyons Soma 
invite a employer ses traits, ses armes pour faire couler les 
dons renferm^s dans unesorte devase qui n'est autre que le 
nuage, cf. IX, 97, 15. 

Mais dans d'autres textes. Soma est distingue, soit de I'e- 
clair, soit du soleil, comme exergant une action sur Tun ou 
sur I'autre. On lui demande le soleil, IX, 4, 5, il Ta fait 
briller, IX, 28, 5 ; cf. 23, 2, il Ta en naissant, orne d'une 
multitude de rayons, IX, 97, 31. De mSme il parait engendrer 
I'eclair dans le vers suivant, IX, 61, 16 : « II a, en se clari- 
fiant, engendre la haute lumiere commune a tons les hommes, 
comme un tonnerre brillant du ciel. » 

A la verite nous avons vu deja que le personnage de Soma 
pouvait se dedoubler comme celui d'Agni, et plus generale- 
ment comme tons ceux qui representent un element, un phe- 
nomene naturel, un corps celeste, le dieu etant distingue 
de I'element, du ph^nomene, du corps auquel il preside. C*est 
ainsi que la forme celeste du Soma primitivement identique 
au soleil, aurait pu 6tre distinguee de cet astre. En fait nous 
avons deja eu I'occasion de citer un passage ou le Soma qui 
met en mouvement le soleil, est en mSme temps represents 
comme montant lui-m^me dans le ciel, IX, 17, 5. Les vers 
IX, 37, 4 ; et 42, 1 et 2, d'apres lesquels Soma a fait briller 
le soleil, a engendre le soleil dans les eaux, en ajoutant 
qu'il se clarifie sur le plateau de Trita, qu'il coule clarifle de 
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chez les dieux, font allusion au breuvage, mais au breuvage 
celeste. 

D'ailleurs il est une observation que je dois faire ici, et que 
je prie le lecteur de se rappeler toujours dans les analyses 
pareilles a celle qui precede, lors mSme que je ne la renou- 
velle pas express^ment. En mettant a contribution dans ce 
livre une multitude de formules pour en tirer en somme un 
petit nombre d'idees simples, non-seulement je ne pretends 
pas qu*une de ces idees simples puisse Stre retrouv^e dans les 
termes mfimes de chaque formule, mais j'admels parfaite- 
ment que Tindetermination de la formule ait correspondu 
souvent a Tind^termination de la pensee chez celui qui I'em- 
ployait, ou meme qui faisait oeuvre d'auteur en la modifiant. 
Soma par exemple, j'espere Tavoir d^montre, est tantot le 
breuvage du sacrifice, tantot le soleil, tant6t Teclair ; mais 
il peut 6tre aussi tout cela a la fois, ou plutot le personnage 
divin de Soma, tout en empruntant ses attributs mytholo- 
giques aux formes diverses qu'on lui assigne, peut devenir 
dans une certaine mesure une conception abstraite , ou les 
attributs de ces diverses formes soient confondus. Je n'ai 
pas ici particulierement en vue les textes qui c^lebrent a la 
fois sa double action sur la lumiere du jour et sur les eaux, 
I, 91, 22; IX, 86, 21 ; 90, 4, le r61e met^orologique qui 
appartient en propre a T^clair ^tant quelquefois attribue au 
soleil lui-mfime. J'ai d'ailleurs entrepris de d^montrer que 
cette double action peut 6tre attribute au Soma du sacrifice 
terrestre. Les allusions au breuvage sacre et a sa preparation, 
quand elles accompagnent une representation du Soma comme 
soleil ou comme eclair, peuvent s'expliquer, non par une 
confusion proprement dite, mais par un my the particulier, 
celui du sacrifice celeste. Si done j'admets le fait de la con- 
fusion, c'est moins que j'y sois contraint par quelque texte 
non susceptible d'une autre explication, que pour ob^ir, si 
je puis ainsi parler, aux suggestions du bon sens, lequel 
m'interdit de croire que des formules susceptibles de plu- 
sieurs applications aient toujours eu dans chacun de leurs 
emplois un sens unique et precis. 

Ces reserves faites sur la portee a attribuer a certaines de 
mes interpretations, je ferai remarquer que les formules 
vagues et indetermin^es n'en ont pas moins leur inter^t pour 
nous, comme ayant leur origine premiere dans une ou plu- 
sieurs idees precises, et peuvent a ce titre figurer dans notre 
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^tude a c6te des autres formules qui nous fournissent ces 
idies precises et qui nous font ainsi connaitre les applica- 
tions possibles des premieres. En ce qui concerne Taction 
du Soma sur les phenomenes celestes, nous savons d^ja que 
les formules qui la constatent ont ite quelquefois reelJe- 
ment appliquees au Soma representant le soleil ou I'eclair. 
Je vais montrer qu'elles Font ^t^ aussi au breuvage du sacri- 
fice, et du sacrifice terrestre. 

Nous avons vu plus haut dans deux des textes ou Soma 
est consider^ comme le support du ciel, qu'il remplit cette 
fonction « sur le nombril de la terre ». Le vers IX, 74, 3, 
en appelant Soma le conducteur des eaux ajoule qu'il 
commando « d'ici » a la pluie. II parait resulter ^galement 
du rapprochement des vers IX, 1 10, 3 ; 4 et 5, que Soma 
aengendr^ le soleil, luimortel, chez lesmortels, et, toujours 
sans doute du m^me lieu, a fait couler comme une source le 
breuvage des hommes (les eaux celestes). Rappelons a ce 
propos un vers deja cit^, IX, 63, 8, d'apres lequel c'est Soma 
lui-m6me, se « clarifiant chez Manuw, qui parait s'etre trans- 
form^ en soleil, puisqu'il a attele pour courir dans Tatmo- 
sphere TEtaga (cheval), ou selon le vers suivant, les dix ha- 
rits (cavales) du soleil. Nous avons reconnu la le mythe du 
retour de Soma au ciel ou il s'unit au soleil. Mais le vers 
precedent ou il est dit simplement que Soma a fait briller le 
soleil, montro Tetroite liaison de ce mythe avec celui de 
Taction exercee sur le soleil par le Soma terrestre. 

Dans le vers IX, 63, 9, que j'ai traduit « Et il a attel^ les 
dix harits du soleil, pour aller (dans Tatmosphere), lui Indu, 
en prononcant le nom dlndra », Tintervention d'Indra, quoi- 
qu'il soit difficile d'en preciser Tobjet, nous fait songer a un 
mythe dont T^tude est, dans notre plan, renvoyee a la se- 
conde partie, et qui semble pourtant Texplication la plus 
simple de Taction du Soma terrestre sur les phenomenes 
celestes. Je veux parler de Tivresse heroi'que qu'Indra doit 
au breuvage du sacrifice, et qui fait rapporter a ce breuvage, 
comme a leur agejit medial^ toutes les oeuvresdu dieu.C'est 
la en efi'et, non pas, comme je le montrerai bient6t, la seule, 
mais Tune des deux explications possibles des oeuvres du 
Soma terrestre. II n'en reste pas moins interessant, dans les 
formules ou Indra intervient efi'ectivement comme buveur du 
Soma, de voir ses oeuvres attribuees directement au Soma 
lui-m^me. Soma a donne la force a Indra et a fait briller le 
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soleil, IX, 97, 41 , ce qui a pu le faire appeler a la fois le pere 
d'lndra et le pere du soleil (en mSme temps d'ailleurs que 
d'Agni, de Vishnu), IX, 96, 5. Les Somas se sont refugies 
dans Indra comme des oiseaux dans un arbre feuillu, et alors 
leur arm^e a conquis la lumiere, X, 43, 4. De meme Soma, 
en se clarifiant pour Indra, conquiert les eaux, IX, 85,4; 
cf. 109, 22 ; cf. encore 97, 44; il entre dans le coeur d'lndra 
et souleve la mer (celeste) avec les vents, IX, 84, 4; il est la 
boisson dlndra qui fait les eaux, qui fait pleuvoir le ciel, 
IX, 96, 3. line action sur la lumiere du jour et sur les 
eaux est attribuee a Soma dans des conditions semblables 
aux vers VI, 47, 5 (cf. les vers precedents) et IX, 86, 19; 
cf. IX, 69, 9. II va sans dire que le breuvage sacre a pu 
dtre offert a Indra dans le ciel aussi bien que sur la terre ; 
dans le vers IX, 86, 22, rappelant que le Soma, entre dans le 
ventre d'lndra, a fait monter le soleil dans le ciel, le breu- 
vage est invite a couler sous ses formes divines, divyeshu 
dhdmasu. 

Ailleurs la mention particuliere d'lndra est remplacee par 
la mention generale des dieux, tout a fait ^quivalente au point 
de vue ou nous nous placons ici. Ainsi c'est comme ^tant 
« tres-agreable aux dieux » que Soma fait monter le soleil 
dansle ciel, IX, 107, 7, et qu'il faitcouler la pluie, IX, 49, 3. 
L'^pithete est precisee dans le second vers cite, qui I'appelle 
tres-agr^able aux dieux « dans les sacrifices ». II est encore 
au vers IX, 96, 14, invite a faire couler la pluie lors du 
festin des dieux. 

Remarquons aussi que Soma pent avoir emprunt^ aux 
dieux qui le boivent, et particulierement a Indra, le carac- 
tere belliqueux qui lui est assigne dans les vers ou il 
figure comme tueur d'ennemis ou de demons, I, 91, 5; 
IX, 17, 1; 41, 2; 47, 2; 53, 1; 61, 20; comme heros, 
IX, 89, 3 ; 96, 1, arme, IX, 57, 2, et vainqueur de I'ennemi, 
IX, 7, 5; 55, 4 ; cf. VIII, 68, 1; IX, 66, 16, comme con- 
qu^rant du tresor des Pawis, IX, 111, 2, c'est-a-dire des 
vaches cachees, IX, 87, 3, qu'il a enlevees, IX, 22, 7, et 
fait sortir.de la caverne de pierre, IX, 108, 6, comme 
brisant les forteresses, IX, 34, 1, les quatre-vingt-dix- 
neuf forteresses de Cambara, VI, 47, 2. Eten efi'et, ilregoit 
au vers IX, 48, 2, la qualification de breuvage en m^me 
temps que celle de briseur des cent forteresses, et il est au 
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vers IX, 88, 4, compare a Indra * comme briseur de forte- 
resses ettueur d'ennemis oude demons. Le vers IX, 109, 14 
semble plus significatif encore : il y est dit que Soma porte 
(prendlui-m^me, ou entretient?) la forme dlndra sous la- 
quellece dieu tue les demons. Dans les formules qui repr^- 
sentent les ancStres des hommes accomplissant leurs OBUvres 
par Soma, IX, 96, 11, et particulierement conqu^rant gr&ce 
a lui les vaches, IX, 97> 39 ; X, 25, 5 ; cf. IX, 108, 4, ou ce 
qui revient au mSme, Soma ouvrant Tetable aux Awgiras, 
IX, 86, 23 ; cf. 62, 9, 11 ne pent Stra en tout cas question 
que du Soma du sacrifice. Cependant un rdle guerrier aurait 
pu Stre ^galement attribu^ a Soma directement sous ses 
formes de soleil ou d'^clair, et dans le vers IX, 87, 8, ou il 
est represents conquSrant les vaches cachSes en venant de 
la montagne supreme, en depit du dernier p&da portant 
qu'il coule pour Indra, la comparaison que le troisieme 
fait de lui avec I'Sclair tonnant dans les nuages parait dtre 
de celles qui ne diflferent guere d'une identification pure et 
simple. 

D'ailleurs Taction du Soma terrestre lui-m6me sur les 
phSnom^nes celestes pent se concevoir egalement sans I'in- 
tervention d'lndra. C'est mSme seulement sous cette forme 
independante qu'elle rentre dans le sujet propre de cette pre^ 
miere partie ; aussi le but principal que j'ai poursuivi dans les 
observations qui precedent a-t-il etS, tout en signalant un bon 
nombre de textes susceptibles de la m^me interpretation que 
ceux qui me restent a citer, de bien prSciser le point a etablir 
parTopposition m^me des autres interpretations qui pouvaient 
egalement leur convenir, et d'expliquer en m^me temps par 
la frequence de I'equivoque la rareti des textes qui me 
semblent fournir des arguments plus siirs. Ajoutons que 
nous pouvons d'autant plus facilement nous contenter d'un 
petit nombre de textes que le mythe a constater est plus 
conforme au systeme general de la mythologie, a Tesprit 
du culte vidique, et particulierement a tout ce que nous 
savons deja et a ce que nous avons encore a apprendre 
de Soma. Quand I'itude des rapports de celui-ci avec les 
Elements femelles aura complete I'idee qu'on pent dSja se 
faire de I'assimilation etablie entre la preparation du Soma 
sur la terre, et sa manifestation dans le ciel sous forme d'e- 

1. Inversement, au vers VIII, 85, 21, c*est Indra qui est compare k Soma. 
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clair ou de soleil, on comprendra qu'en vertu des idees deja 
expos^es a propos d'Agni, le second de ces faits pouvait, et 
devait quelquefois fitre congu comme la coDsiquence directe 
du premier. C'est aussi dans les formules qui etablissent des 
rapports, non plus entre le Soma terrestre et le soleil ou 
r^clair sous leur nom vulgaire, mais entre une forme ter- 
restre et une forme celeste de cet Element unique, le Soma, 
que je crois trouver les plus siirs t^raoignages d'une action 
directe exercee sur celle-ci par celle-la. 

J'ai deja eu I'occasion de citer le vers IX, 70, 2, disant de 
Soma que, mendiant le pr^cieux amrita (le Soma celeste), il 
a par sa sagesse (en qualite de Soma terrestre) fait couler 
le sue des deux mondes, et qu'il s'est rev^tu des eaux tres- 
brillantes (en quality de Soma celeste) quand sa demeure a 
^te trouvee (par les sacrificateurs) . Le rapprochement de$ 
vers IX, 74, 3 et 4, qui ont et^ cites s^parement, indique a 
pen pres de m^me, mais en termes plus formels, la corres- 
pondance des deux sacrifices, terrestre et celeste; en efi'et 
tandis que le Soma celeste parait clairement designiS dans 
le second paries ternles d'amrita, de lait dunuage, et comme 
verse d'en haut, le Soma terrestre ne semble pas moins bien 
r^presente dans le premier sous la figure du taureau, con- 
ducteur des eaux, qui commando a la pluie « d'ici ». 

La formule egalement citee deja : « Trois etangs echauflfent 
la terre, deux portent Thumidite, » X, 27, 23, est sans doute 
bien obscure. Je crois neanmoins devoir la rappeler ici a 
cause de sa ressemblance, deja signalee, avec celle qui nous 
a paru le plus sAr temoignage de la croyance a une action 
exercee par le feu du sacrifice sur les formes celestes d'Agni, 
et qui mentionne trois bftches du feu dont deux vont vers 
leur soeur. 

Le vers IX, 12, 5, si je le comprends bien, oppose Tun a 
Tautre deux Somas, dont Tun coule a travers le tamis dans la 
cuve, et dont Tautre « embrasse » le premier. Cet autre se- 
rait le Soma celeste qui coule tout autour du ciel a Tappel 
du terrestre. L'interpretation que je propose pour ce pas- 
sage me parait confirmee par le vers IX, 1, 6 : « La fille du 
soleil purifie pour toi (pour Soma) avec le tamis eternel le 
Soma qui coule tout autour, parisrut. » J'ai deja fait obser- 
ver que si la combinaison de la racine sru avec le prefixe 
pari est appliquee au Soma terrestre, IX, 107, 2 (cf. 68, 1?), 
c'est peut-etre par allusion au Soma qui coule autour du ciel. 
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En tout cas celuique presse la fiile du soleil dstcertainement 
un Soma celeste, et celui pour lequel il coule ne peut-6tre» 
a ce qu'il semble, que le Soma terrestre. On rapprochera 
encore le vers IX, 38, 5, d'apres lequel le sue enivrant, fils 
du del, regarde d'en haut (sous forme de soleil) le Soma qui 
passe par le tamis. 

Quoi qu'on pense des textes precedents, aucun doute ne 
me semble plus possible sur la portee du vers X, 94, 5. 
Dans ce vers, qui appartient a un hymne consacre tout en- 
tier aux pierres du pressoir, et en partie au moins aux 
pierres du pressoir celeste (voir p. 199), les oiseaux qui 
font f entendre leur voix dans le ciel ne peuvent fitre que 
les Somas, a moins que par Tattribution bizarre d*une des 
figures familieres du Soma (voir p. 225) aux pierres qui 
le pressent, ils ne repr^sentent ces pierres elles-mfimes. 
Dans Tune et I'autre interpretation I'int^r^t du texte reste 
pour nous le mSme. II nous montre soit les Somas celestes, 
soit les pierres qui pressent le Soma dans le ciel, « descen- 
dant au rendez-vous de Tinferieur, » c'est-a-dire du Soma 
terrestre. On serappellera a ce propos le mythe duSoma 
append du ciel par. un oiseau. 

Mais le texte, selon moi, le plus decisif est celui que nous 
retrouverons en itudiant le mythe du cheval du sacrifice, 
essentiellement identique a celui de Soma. Nous avons d^ja 
cite a propos du retour de Soma au ciel le vers X, 56, 1 , qui 
^num^re les trois splendours, c'est-a-dire les trois formes 
brillantes du cheval, en Tengageant a se r^unir a la troi- 
sieme. Au vers suivant ces mots « Que ton corps, 6 cheval, 
conduisant ton corps, donne, a nous richesse, et a toi, pro- 
tection^ » me paraissent s'appliquer a la forme terrestre du 
Soma qui conduit sa forme celeste, et en assure la dur^e par 
la function essentielle qu'elle remplit dans Tordre general du 
monde. 



§ VI. — REPRESENTATIONS DE SOMA ET DES SACRIFICATEURS 

r 

Soma est, comme Agni, compare ou assimiie a difierents 
animaux. On le compare a un lion terrible, IX, 97, 28, et il 
regoit aussi directement le nom de lion, IX, 89, 3, et celui 
de sanglier, IX, 97, 7. Mais ses principales formes animales 
sont le taureau ou le veau, le cheval et Toiseau. 
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Somaetles Somas sont, non-seulement compares a des 
taureaux, IX, 33, 1 ; 92, 6; 95, 4, mais appel^s eux-mdmes 
taureaux ou buffles, IX, 73, 2; 74, 3; 96, 19; 97, 41. Les 
comes qu'on leur attribue en pareil cas, IX, 15, 4; 70, 7; 
87, 7 ; cf . 97, 9, ne paraissent repondre a aucun ph^nomene 
nettement defini, a moins qu'aux rayons da Soma-soleil. II 
n'en est pas de m^me des mugissements, IX, 70, 6 et 7 ; 
71, 9, qui representent, soit le bruit du Soma coulant dans 
la cuve, soit le bruit du tonnerre qui accompagne le Soma- 
^clair. La figure du taureau symbolise d'ailleurs la force ^ de 
Soma, IX, 69, 3, qui porte les mondes (ou les Stres), IX, 83, 
3, sa domination pareille a cello du chef du troupeau, IX, 
110, 9; cf. 76, 5; 96, 20, ou plus g^n^ralement du taureau 
ou du buffle parmi les autres animaux, IX, 96, 6, mais sur- 
tout sa virility, IX, 19., 4. Nous la retrouverons plus loin a 
propos des rapports de Soma avec ses femelles, IX, 34, 6 ; 
69, 4; 96, 7, etc., comme dans ses rapports avec ses meres 
nous le verrons represents sous la forme d'un veau. 

La course du Soma, s'elangant a travers le tamis dans la 
cuve, a ite comparSe a celle du cheval qui, en mythologie, 
est le principal symbole du mouvement. Mais c'est sur- 
tout comme soleil et comme Eclair que Soma a des droits a 
cette representation, et ce n'est pas sans doute sans allusion 
a ses formes celestes qu'elle est si souvent appliquSe a sa 
forme terrestre, au breuTage du sacrifice. Soma ou les So- 
mas sont done, soit compares a des chevaux, IX, 97, 45; 101, 
2, soit directement appelSs des chevaux^ qui s'Slancent, IX, 
46, 1 ; 66, 10; 87, 7 ; cf. 16, 1, parcourent une carriere, IX, 
21, 7, atteignent un but, IX, 36, 1; 74, 8, lequel est la 
cuve, ibid, ; cf. 93, 1 ; 106, 12, ou vont vers les dieux, IX, 
71, 6, dont le tamis est le joug, IX, 45, 4, qui font le chemin 
en un instant, IX, 96, 9, qui sont lances et stimulus, IX, 65, 
26; 62, 18. Ceux qui les stimulent, IX, 13, 6; 64, 29, sont 
naturellement les sacrificateurs (terrestres ou celestes), dont 
on dit aussi qu'ils nettoient le Soma, I, 135, 5; IX, 17, 7; 29, 
2 ; 66, 23; 85, 5; cf. 7 ; 6, 5; 43, 1, et le rendent luisant, IX, 
62, 6; cf. 109, 10, comme uncheval, soit en le faisant pas- 
ser par le tamis assimilS a une Strille ( ? ), soit en le bai- 
gnant dans Teau, cf, VIII, 2, 2. Soma est encore compare 
a un cheval qui traine (un char), IX, 81, 2 ; 96, 15. 

1. Au vers I, 187, 5, les sues du Soma sont compares h c ceaz qui out le 
ecu fort », c'est-4-dire, sans doute, encore k des taureaux. 
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C'est qu*en effetles m^mes personnages Tattellent comme un 
cheval, IX, 97, 28; cf . 72, 1 , a un char aux larges roues, IX, 89, 
4, qui n'est autre que le sacrifice, et qui au versIX, 62, 17, ou 
on lui attribue un triple fond, pardit repr^senter le sacrifice 
des trois mondes. On dit aussi qu'iis le conduisent par la 
bride, IX, 87, 1; cf. X, 36, 8, ou en termes plus g^neraux 
qu'ils le dirigent, IX, 64, 29 ; cf. 24, 3 ; 28, 4 ; 34, 3, 
Les doigts qui saisissent le dos du cheval Soma, IX, 
14, 7, sent au vers X, 101, 10, representes pardix san- 
gles qui le serrent. Les Somas sont encore compares a 
des chevaux trainant un char, comme atteignant (allant 
chercher) toutes les richesses,'IX, 21, 4. Ailleurs, au con- 
traire, on les compare a des chevaux qui s'^lancent sans 6tre 
atteles, sans trainer de char, sans brides, IX, 97, 20. 

Soma est encore assimil^ a un cheval de guerre, IX, 87, 5; 
cf. '76, 1, echappant aux ennemis, IX, 96, 15, et conque- 
rant des richesses, IX, 96, 20; cf. 97, 25; 100, 4, du butin, 
IX, 64, 29; 70, 10; 82, 2; 86, 8; 96, 16; 103, 6. Auxmugisse- 
ments du taureau Soma, correspondent les hennissements du 
cheval Soma, IX, 43, 5 ; 64, 3 ; 77, 5 ; 97, 18 et 28. La com- 
paraison de Soma a un cheval peut aussi servir a figurer son 
union avec les femelles, IX, 77, 5. C'est sans doute aun jeune 
cheval, aunpoulain qu'il est compart comme« jouant » dansla 
cuve, IX, 86, 44; cf. 80,3. La representation de Soma par un 
cheval est de la plus grande importance dans la mythologie 
vedique. EUenous fournira Texplication d'unefoulede mjthes, 
avant tout de celui du cheval du sacrifice. Nous retrouve- 
rons aussi plusieurs fois le cheval Soma dans la legende des 
Agvins. Enfin nous verrons les chevaux d'Indra, dont le nom 
ordinaire est hariy «' jaune, bai, » identifies parfois au Soma 
dont le mot hari est Tune des epithetes les plus fr^quentes, et 
qui la recoit particulierement dans des passages ou il est 
compare aun cheval, IX, 76,1; 97, 18; cf. 72, 1. 

Quelquefois Soma, au lieu d'etre assimile aun cheval, est 
consid^re comme port^ sur un char, IX, 3, 5; cf. 98, 2, et 
langant un cheval a la maniere d'un cocher, IX, 64, 10 ; cf. 
66, 26; 76, 2. Les chevaux de Soma peuvent ^tre ses flots, 
comme ceux d'Agni sont ses flammes, IX, 78, 2 : « Tu as 
pour courir des flots innombrables, mille chevaux bais qui 
ont pour ^curie la cuve, » cf. IX, 107, 8; cf. encore IX, 96, 
2 ; 105, 5. II regoit au vers IX, 86, 45, T^pithete jyotira- 
tha, « qui a pour char son eclat. » Mais cette ^pithete est rem- 
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plac^e au vers IX, 83^ 5, par celle de pavitraratha, « qui a 
pour char le tamis. » Les chars de Soma peuvent Stre aussi 
les doigts qui le font couler, et mSme les prieres auxquelles 
est attribuee la mSme action sur lui, IX, 15, L Les doigts 
sont ^galement consid^r^s comme des chevaux qui tratnent 
Soma. Nous avons d^ja relev^ Tassimilation des doigts aux 
harits ou chevaux du Soma-soleil, IX, 38, 3, cf. VIII, 90, 14. 
Enfin les pierres mSmes du pressoir sont compar^es a des 
chevaux que les mains dirigent, X, 76, 2; cf. VII, 22, I, d'ou 
Texpression « atteler les pierres », in, 1, 1 ; 4, 9 ; VII, 42, 1 
(cf. le pilon, I, 28, 4 et 5). Aux vers 6 et 7, cf. 8, de 
rhymne X, 94, les pierres sont representees atteiees, souf- 
flant comme des chevaux, portant dix jougs, serr^es dans 
dixsangles, conduites par dix rSnes, etc., qui sont les dix 
doigts. Les chevaux qui trainent Soma peuvent done encore 
representer les pierres. Ajoutons que, train^ ou non sur un 
char et par des chevaux, Soma est, comme nous I'avons d^ja 
vu du reste, un heros, IX, 3, 4 ; 16, 6, un heros arme, IX, 76, 
2 ; cf. IX, 35, 4; 57, 2; 61, 30; 90, 1 ; 3; 96, 19, combattant, 
IX, 70, 10; 88, 5; 89, 3, et conquerant, IX, 62, 19; 87, 7, 
un chef d'arm^e, IX, 96, 1, le plus fort d'entre les forts et le 
plus h^ro'ique des h^ros, IX, 66, 17. On Tappelle encore un 
brillant jeune homme, IX, 67, 29; 96, 20. 11 entre dans les 
cuves comme un homme dans une ville, IX, 107, 10. Enfin 
nul personnage mjthologique n*est plus souvent que lui 
compart a un roi ou honor^ directement de ce titre, I, 
91, 4; 5; 8; VI, 75, 18 ; VIII, 48, 7 et 8 ; IX, 7, 5; 
10, 3; 20, 5; 48, 3 ; 57, 3; 61, 17; 65, 16; 70, 3; 76, 4; 
78, 1 ; 82, 1 ; 83,5; 85, 3 ; 114, 2; X, 97, 22 ; 141, 3, qui le 
designe suffisamment au vers I; 23, 14; cf. 15. 

Soma train^ par des chevaux n'est pas toujours le cocher 
qui les conduit, mais il est quelquefois aussi, de mSme qu'Agni, 
le char mSme auquel lis sont atteles. La comparaison de 
Soma a un char se rencontre aux vers IX, 88, 2 ; 90, 1 ; 92, 
1, celle des Somas a des chars aux vers IX, 10, 1 ; 22, 1 ; 
67, 17; 69, 9. Soma regoit aussi lui-m^me le nom de char, 
IX, 3l8, 1 ; 111, 3. Les chevaux qui le trainent, sous la forme 
d'un char comme sous celle d'un cocher, peuvent 6tre les 
doigts qui le lancent, IX, 71, 5, les doigts des deux mains 
entre lesquelles il court comme un char, IX, 10, 2; cf. 107, 
13.11 est possible pourtant que ces doigts aient ^t^ consid^- 
res aussi comme les cochers du char. En efifet, les pierres du 
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pressoir elles-m^mes sont compar^es a des cochers, VII, 39, 
1 ; X, 76, 7. 

Plus encore que la figure du cheval, ceDe de I'oiseau et 
particulierement de Taigle, quoiqu'on la rencontre souvent 
dans la description du pressurage et du tamisage du breu- 
vage sacre (IX, 86, 13, et voir ci-apres), parait faire allusion 
anx formes celestes du Soma. Elle sort d*ailleurs aussi a 
exprimer la rapidity avec laquelle le sue coule dans la cuve. 
Soma s'^lance comme un aigle, IX, 67, 15. Comme un 
oiseau, IX, 62, 15, comme un aigle, IX, 61, 21 ; 62, 4; 65, 
19; 71, 6; 82, 1, il s'arrSte dans sa demeure qui est la cuve, 
IX, 96, 19. Cette cuve ^tant de « bois », la comparaison 
trouve dans ce detail un point d'appui, comme la comparai- 
son semblable appliquee a Agni, dans le bois du bftcher : 
Soma se pose dans les cuves de bois, IX, 67, 14 ; 65, 19, 
sur le bois, IX, 57, 3 ; 86, 35, comme un aigle, comme 
un oiseau, IX, 96, 23 ; il se pose dans les cuves comme 
un oiseau qui se pose sur le bois, IX, 72, 5; cf. X, 115, 
3. On connait d^ja le vers X, 43, 4, ou les Somas bus par 
Indra sont compares a des oiseaux qui se refugient dans 
un arbre feuillu. Le melange du sue de la plante avec Teau 
devait aussi suggerer la comparaison de Soma a un oiseau 
d'eau, IX, 32, 3. Mais il est Taigle avant tout, I'aigle, c'est- 
a-dire le premier parmi les oiseaux de proie, IX, 96, 6. Nous 
avons vu qu'il descend comme un aigle chez les races hu- 
maines, IX, 38, 4, et reconnu I'identit^ de I'aigle qui apporte 
le Soma avec le Somalui-mSme. Les Somas sont encore appe- 
les au vers IX, 86, I, des oiseaux divins. Le vers IX, 85, 11, 
qui oppose Tun a Tautre les deux Somas, celeste et terres- 
tre, Tun sous la forme d*un oiseau qui vole dans le ciel, 
Tautre sous celle d'un oiseau qui se tient sur la terre, a ete 
d^ja cite, ainsiquele vers IX, 71, 9, ou Toiseau divin qui 
regarde d'en haut la terre, cf. IX, 97, 33, est le Soma-soleil. 
C'est sans doute encore Soma qui est d^signe au vers V, 44, 
11, par le double nom de breuvage et d' aigle. La figure de 
Foiseau peut d'ailleurs se combiner avec quelque autre des 
representations de Soma pour former des monstres mytholo- 
giques. Ainsi au vers IX, 86, 43, Soma est appel^ le taureau 
qui vole. 
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SECTION VI 



LE PERSONNAGE MYTHIQUE DU MALE 



De Tetude poursuivie dans les pric^dentes sections de ce 
chapitre, il r^sulte que le personnage du mS.le, sous les diffe- 
rentes formes, animales ou humaines, quMl prend daus la 
mythologie vedique, c*est-a-dire comme taureau, comme 
cheval ou comme oiseau, comme h^ros ou comme pretre, 
pent repr^senter des elements divers. II peut en repr^senter 
plusieurs sous une seule de ces formes dont notis avons cons- 
tate les applications multiples, et il peut les repr^senter, non- 
seulement tour a tour, mais a la fois. En effet, le soleil dans 
le ciel, l*eclair dans Tatmosphere, et, sur la terre, le feu et 
le breuvage du sacrifice, ne sent pas seulement figures par 
les mSmes images et quelquefois design^s par le mSme nom : 
ils sont effectivement identifies, comme n'etaut que les ma- 
nifestations diverses d'un mSme element dont les deux 
formes principales, feu et breuvage, distinctes sur la terre, 
se confondent dans un mSme phenomene atmospheriqufe, 
I'eclair, et dans un mSme corps celeste, le soleil. 

La querelle qui s'est ilev^e dans les etudes de mythologie 
comparee entre les partisans de rinterpr^tation solaire et 
ceux de T interpretation meteor ologique des mythes paratt 
done sans objet sur le domaine de la mythologie Vedi- 
que *. Les mythes de I'orage se confondeut avec ceux du 
lever du jour, non-seulement parce que les ^l^ments de ces 
deux ordres de phenomenes, et, ainsi que nous le verrons, 
les elements femelles, comme les elements m&les, ont ^t^ 
represent^s par les memes figures, non-seulement parce 
que, dans Tun et dans I'autre , les relations des iWments 
males et des elements femelles ont ^t^ con^ues de la m^me 
maniere, mais parce que les elements d'un mdme sexe sont 
reellement identifies. Et cette identification des elements des 

1. Je crois qu'elle Test egalementj et pour les m^mes raisons, sur le do- 
maine de la mythologie indo-europeenne. 
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phenomenes solaires et des ph^nomenes m^t^orologiques 
entre eux a peut-^tre son principe, et en tout cas trouve sa 
consecration dans Tidentiflcation des uns et des autres a 
des elements qui sont k la disposition de Thomme sur la 
terre, et dont celui-ci a compost un sacrifice, assimil^ lui- 
mfeme a Tun et a Tautre ordre de pWnomenes. 

Je dis que cette derniere identification est la consecration, 
et peut-^tre le principe de I'autre. Celle-la, eneffet, n'au- 
rait eu qu'un interet purement speculatif. Celle-ci a un inte- 
rfit pratique parce qu'elle met les forces de la nature aux 
ordres de rhomme, qui les combine, sous la forme qu'elles 
ont prise dans les elements du sacrifice, comme il veut 
qu'elles se combinent dans le ciel. Ce ne sont done pas seu- 
lement les phenomenes de Torage et du lever du jour qui 
peuvent etre confondus dans un mSme mythe; c'est encore, 
et surtout, le sacrifice qui pent Hve represents par ce mythe 
en mSme temps que les uns et les autres. Pour ne parler 
que des elements auxquels nous avons consacrS dSja une 
etude particuliere, le soleil et Teclair ne sont pas les seuls, 
je ne dis pas entre qui nous puissions hesiter, mais bien que 
nous ayons le droit de confondre souvent dans TinterprS- 
tation du personnage mythique du male. Nous pourrons et 
nous devrons dans bien des cas leur adjoindre TelSment 
mkle du sacrifice, sous sa double forme de feu et de breu- 
vage, soit que le personnage en question paraisse en eflfet 
congu comme ay ant trois sSjours distincts dans les trois 
mondes, soit que, confine dans le ciel, il y garde nean- 
nioins les attributs du feu ou du breuvage du sacrifice, attri- 
buts qui, dans le mythe du sacrifice celeste, appartien- 
nent sans doute au soleil et a Teclair, mais qui, en derniere 
analyse, n*en sont pas moins empruntSs au feu et au breuvage 
du sacrifice terrestre. Nous aurons dans le cours de ce livre 
bien des occasions d'employer ce systeme d'interpretation, 
de Tetendre au personnage mythique de la femelle, et de le 
justifier ainsi par le nombre mfime des applications qui peu- 
vent en fetre faites. II suffira de donner ici quelques-unes do 
COS applications qui ne rentreraient dans aucun des sujets 
particuliers que nous aurons a traiter. 

Avant cela pourtant, nous devons rappeler encore que le 
ciel lui-meme, et, sinon le monde mSme de Tatmosphere*, 

1. II est cependaDt au vers X, U^, 1, compare k un cheval. 
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du moins le nuage, sont quelquefois aussi consid^res comme 
des animaux m&les. Le male mythique pourra done quelque- 
fois repr^senter le nuage ou le ciel. Nous verrons meme plus 
tard que le personnage du ciel ou du nuage mMe, quoiqu'il 
puisse se distinguer par divers attributs, et particuli^rement 
par celui de la paternite, du personnage qui repr^sente le feu 
ou le Soma sous ses diiKrentes formes, se confond souvent 
avec celui-ci, d'autant plus facilement que le feu ou le Soma, 
en tant que cache, est consid^r^ aussi comme le pere du feu 
ou du Soma visible. II y a lieu de tenir compte de ces obser- 
vations dans r interpretation d'un bon nombre de formules 
dont la signification pent 6tre plus complexe qu'on ne serait 
au premier abord tent^ de le croire. Ainsi le « taureau noir 
qui mugit », I, 79, 2, pourrait Stre le feu cacW, eclair ou 
soleil, comme le taureau dont la demeure raysterieuse est men- 
tionnee au vers IV, 21, 8 (cf. la forme noire du soleil, p. 7), 
aussi bien que le nuage sombre. Le cheval mkle dont le Soma 
est la semence, I, 164, 34 et 35, semble bien 6tre le nuage, 
mais pourrait Stre aussi le Soma celeste auquel serait ainsi 
rapport^e I'originc du Soma terrestre. Une Equivoque du 
mime genre s'attache aux formules ^quivalentes « lis ont 
fait mugir, ils ont fait urinerle taureau », X, 102, 5, et 
« Le taureau a vomi le beurre », IV, 58, 2. 

Nous avons d^ja cM (p. 161), le vers IX, 64, 9, ou Soma 
« hennit comme le soleil » . Le soleil y regoit un attribut qui 
n'appartiendraitnaturellementqu'ar^clairpuisqu'ilrepr^sente 
le bruit du tonnerre. Voila un exemple de la maniere dont 
I'assimilation du soleil a reclair,ju8tiflee par Fidentite de quel- 
ques-uns de leurs attributs, se completait par la confusion des 
autres. Nous devronsdonc r^servertou jours la possibility d'une 
confusion de ce genre quand nous rel^verons les traits qui, 
dansla descriptiondu male,semblent s'appliquerexclusivement 
soit au soleil, soit a T^clair, et particulierement ce « hennis- 
sement » que nous voyons au vers I, 152, 5, attribue au che- 
val mythique, c'est-a-dire a une forme du mMe qui, par elle- 
m^me, pent representer le soleil aussi bien que I'eclair. Sous 
cette reserve, nous remarquerons que « la course circulaire », 
I, 6, 1, et le regard qui « contemple les assemblies », IV, 38, 
4, determinent plutot la figure du cheval dans le sens d'une 
representation du soleil. 

L'oiseau qui, comme le cheval, est une representation 
commune du soleil et deTeclair, donnerait lieu a des obser- 
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vations analogaes, et c'est sous la mSme reserve que nous 
attribuerons aux poetes qui le mentionnent dans leurs hymnes 
rintention de Tassimiler a Teclair quand ils parlent de sa 
voix, n, 42, 1-3, et au soleil quand ils parlent de son regard. 

Souvent d'ailleurs, la figure du cheval et celle de Toiseau res- 
tent completementind^termin^es. II en est ainsi par exemple, 
pour la premiere au vers V, 54, 5, ou la montagne « qui ne 
livre pas le cheval », quile retient, peut, comme nousle ver- 
rons, representor, soit la voftte du ciel, soit le nuage, et pour 
la seconde, dans la formule plusieurs fois rep^tee padam veh 
« le sejour », III, 5, 5 et 6 ; IV, 5, 8, « le sejour cache » nihi- 
tam^ I, 164, 6 et 7 ; III, 7, 7; X, 5, 1, « de I'oiseau », desi- 
gnant la retraite mysterieuse d'ou le soleil sort comme 
I'eclair, et ou il rentre comme lui, c'est-a-dire encore, soit le 
nuage, soit plutot la partie la plus reculee du ciel ^ 

Sous la figure mSmedu taureau peuvent se confondre, non- 
seulement peut-etre I'eclair et le nuage (p. 5), mais aussi 
I'eclair et le soleil. Du moins I'Anukramawt, et M. Grassmann 
apres elle, croient-ils pouvoir identifier au soleil le taureau 
celebre dans I'hymne X, 189 (vers 1 et 2). Remarquons, ace 
propos, que le mfime taureau est au vers 3 appele un oiseau. 
Nous avons deja donn^ des exemples de cette confusion des 
representations mythiques (p. 145 et 225). Citons encore le 
Ters X, 114, 4, ou il est dit de I'oiseau, comme en maint pas- 
sage du veau, qu'il est « leche » par sa mere, et qu'il la 
« leche » lui-m^me. Nous aurons a signaler plus tard la 
confusion du male et de la femelle m^me. C'est ainsi que les 
poetes vediques non-seulement reunissent des elements difF^- 
rents dans une representation unique, mais confondent les 
representations diverses de fagon a produire quelqu'une de ces 
combinaisons monstrueuses dont la plupart se retrouvent 
d'ailleurs dans les monstres ailes ou dans les hermaphrodites 
desautres mythologies indo-europeennes, et qui sent pre- 
sentees souvent dans les hymnes sous forme d'enigmes. Une 
des plus curieuses est celle des vers X, 102, 10, qui, con- 
fondant le cheval et le cocher en tant que representations equi- 
Talentes du m&le, nous montre le cheval place avr-dessus du 
joug, comme le vers I, 164, 3 nous montre les sept chevaux 
du char a sept roues places eux-m6mes sur le char qu'ils 
trainent (voir p . 148). 

1. Nous comparerons plus loin cette formule a la formule padam goh* le 
sejour de la yache ». 
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II est a peine necessaire de montrer que le soleil et I'^clair, 
confondus sous la figure du cheval, de Toiseau et peut-6tre 
merae du taureau, peuvent Tetre aussi sous toute autre forme 
plus ou moins indetermiDee du male. L'aveugle qui recouvre 
la vue, I, 164, 16, fait songer surtout a ToBil du soleil taut6t 
ferme, tantot ouvert (cf. p. 7). Mais la forme iu visible du feu 
que represente le « noir » (cf. Cydvaia,n& la legende des Agvins), 
pent 6tre Teclair comme nous Tavons fait remarquer a pro- 
pos du vers I, 79, 2 (p. 228), aussi bien que le soleil. MSme 
observation sur le m^e dont il est dit simplement qu'il va et 
vient par les chemins, I, 164, 31 ; X, 177, 3. 

La derniere formule pent s'entendre aussi du feu ou du 
breuvage du sacrifice, parcourant les chemins qui vont de la 
terre au ciel. Plus gen^ralement un grand nombre de formules 
relatives au m&lo mythique peuvent s'appliquer non-seulement 
au soleil et a Teclair, mais a T^lement qui les represente sur 
la terre, et qui prend souvent, lui aussi, la forme d'un tau- 
reau, d'un cheval ou d'un oiseau ; soit qu'en eflfet, elles le de- 
signent seul; soit qu'elles designent le soleil ou r^clair reve- 
tus d'attributs emprunt^sau feu ou au breuvage du sacrifice ; 
soit enfin qu elles designent le male a la fois sous trois formes 
correspondant aux trois mondes. 

Nous reservons le cheval du sacrifice pour Tetude sp^ciale 
a laquelle donneront lieu les ofirandes, renvoyant ainsi par 
exception au chapitre consacr^ aux Elements femelles Tune 
des formes du mile mythique . 

Mais Telement male du sacrifice est aussi represente sous 
la forme d'un oiseau au vers III, 7, 7, ou les sept prfitres et 
les cinq adhvaryus qui gardent la place cachee de cet oiseau 
sent d'ailleurs des sacrificateurs divins. Au vers X, 177, 1, 
cet oiseau est «oint)), c'est-a-dire sans doute arrosA de 
beiirre, par Toperation de TAsura. II representerait done 
plutdt, au moins dans ce passage, le feu, tandis que le che- 
val represente surtout, comme nous le verrons, le breuvage 
du sacrifice. Mais souvent les deux formes de Telement m41e, 
comme feu et comme breuvage du sacrifice, se confondent 
aussi bien que ses formes correspondant aux differents 
mondes, 

Une enumeration curieuse des s^jours et des formes de 
r^tre mythique dans lequel se confondent le feu et le breu- 
vage du sacrifice se rencontre au vers IV, 40, 5 : « Oiseau 
aquatique habitant un s^jour brillant, dieu habitant Tatmo- 
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sphere, sacriflcateur habitant sur Tautel, h6te habitaut la 
demeure ; habitant chez les hommes, habitant Tespace, 
habitant le s^jour de la loi, habitant le ciel ; n^ des eaux, 
ne selon la loi, n^ des pierres selon la loi. » 

Le nombre trois, pour commencer ainsi que nous I'avons 
fait jusqu'a present par celui qui comprend toutes les 
formes essentielles, soit d'Agni, soit de Soma, joue un rdle 
identique dans les mythes du feu et du breuvage, et ne peut 
par consequent determiner Tapplication exclusive d'une for- 
mule a Tun ou aTautre. Nous retrouverons dans la l^gende 
des Acvins CyAva, le noir, partag^ en trois, I, 117, 24, et 
dans le mythe du cheval du sacrifice, les trois liens, I, 163, 
3 et 4, du cheval. Le taureau mythlque, qui a trois ven- 
tres, trois faces, et en tant que confondu avec la femelle, 
trois mamelles, III, 56, 3, est aussi attache 4 trois endroits, 
IV, 58, 3, ce qui revient a dire qu'il a trois s^jours, cf. Ill, 
56, 5, et il a penetr^ chez les mortels, IV, 58, 3. Ce der- 
nier trait, comme latriplicite des formes, convient egalement 
au feu et au breuvage du sacrifice. La qualification de fw^ra 
« brillant », tris-souvent donnee a Soma, mais non moins 
souvent donnee k Agni, ne permet pas non plus de pr^ciser 
le sens de la formule a II connalt les trois corps du brillant », 
X, 107, 6. 

C'est par allusion au double s^jour de Toiseau, sur terre et 
au ciel, qu'il est dit au vers III, 54, 6 de ces deux mondes : 
« lis ont leurs places distinctes, comme I'oiseau. » Get oiseau 
ne peut repr^senter que rel^ment m&le commun aux deux 
mondes. II le repr^sente d'ailleurs sans distinction du feu 
et du breuvage. On peut au moins h^siter entre ces 
deux formes auvers V, 44, 12, oA il est question de celui qui 
brille et qui s'avance vers les deux troupes (des hommes et 
des dieux). Au vers X, 61, 20, au contraire, la qualification 
d^arati « ordonnateur du sacrifice », qui n'est d'ailleurs 
donnee qu'a Agni, semble determiner suffisamment la nature 
du personnage brillant, et regnant sur le bois*, qui suit pareil- 
lement un double chemin. 

Le vers IV, 58, 3, en m^me temps que trois pieds et deux 
tfites, rappelant la division de Tunivers en deux et en trois 
parties, attribue au taureau quatre cornes correspondant aux 
quatre points cardinaux, et « sept mains ». Nous verrons au 

i. Cette epith^te, appliquie k Soma, eiit signiti^ « regnant dans le bois >, 
c'est-^-dire dans la cuve. 
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chapitre de VArUhmelique mylhologique^ que ce dernier 
chiffre s'explique par une autre division de Tunivers en sept 
mondes. Tons servent a exprimer une m^me idee, a savoir 
que le mS,le, representant Agni ou Soma, est present dans 
tous les mondes. 

D'autres formules remplagant T^tre a deux, a trois, a plii- 
sieurs formes, par deux, trois ou plusieurs fitres qui se cor- 
respondent dans les differents mondes, s'expliquent egale- 
ment par le mythe des diflFerentes formes d' Agni et de Soma, 
sans que souvent il y ait lieu de distinguer entre le feu et 
le breuvage. 

Telles sent, pour le nombre trois, celles des vers VII, 33, 
7 et V, 69, 2 : « II y en a trois qui repandent leur semence 
dans les mondes » ; — « Trois taureaux brillants se sent 
separes, repandant leur semence dans les trois cuves (les 
trois mondes). » 

Comme nous en avons fait la remarque a propos des diffe- 
rentes formes d'Agni, c'est tout a fait par exception que les 
deux formes celestes de Telement mMe, feu ou breuvage, 
sent r^unies en couple. Ce sont elles pourtant qui paraissent 
representees au vers I, 164, 20, sous la forme de deux oiseaux 
perches sur le mfime arbre, dont Tun (I'^clair) mange les 
douces figues (cf. Ibid,^ I), tandis que Tautre (le soleil) ne 
mange pas, mais contemple. L'auteur de I'hymne X, 114, 
apres avoir fait au vers 3 mention de deux oiseaux, 
ajoute au vers 4 : « II n'y a qu'un oiseau ; il penetre dans la 
mer (celeste, comme Eclair) et il contemple tout TUnivers 
(comme soleil). » Au vers 5, il insiste encore en ces termes 
sur I'identite des diflFerentes formes de I'oiseau, c'est-a-dire 
d'Agni ou de Soma : « L'oiseau est unique ; ce sont les 
sages, les prfitres qui, de cet oiseau unique, en font plusieurs 
par les noms qu'ils lui donnent. » Cf. I, 164, 46 ; cf. aussi 
VM. 10, 1 et 2. 

Ordinairement, dans les textes ou il est question, soit ex- 
pressement, soit par voie d'allusion, de deux formes de Tele- 
ment male, c'est la forme terrestre qui est opposee a une 
forme celeste. Nous avons cite deja, dans la section consa- 
cree a Agni (p. 29 et 141), plusieurs passages ou le feu 
terrestre nous a paru designe par le nom d' « Ayxx infe- 
rieur ». C'est encore Telement mMe du sacrifice qui pa- 
rait ^tre oppose avec la mSme qualification d' « inferieur » 
a son « aine », c'est-a-dire a Tune de ses formes celestes, 



dans les deux premiers vers de Fhymne V, 44, sans que 
la il paraisse possible d'en determiner avec plus de pre- 
cision la nature, comme feu ou comme breuvage. De m§me 
r opposition deja signalee (p. 30), entre le feu terrestre, tou- 
jours visible, et le feu celeste qui parait ot disparait tour a 
tour, semble nous donner la clef de la formule « L'immortel 
a la mSme origine que le mortela, I, 164, 38; of. 30. De « ces 
deux^tres separes, dont Tun est visible et Tautre invisible v, 
ibid,, rimmortel serait le feu du sacrifice, tandis que le 
mortel serait un element celeste, comme celui dont il est dit 
au vers X, 55, 5 « II est mgrt aujourd'hui, il vivait hier », 
la disparition de cet element ^tant la consideree comme une 
destruction (cf. I, 164, 32), ensorte que, lorsqu'il reparait, 
c'est un « vivant qui mar^he a la maniere du mort », I, 164, 
30 (allusion assez claire k Is reproduction reguliere des phe- 
nomenes celestes). Mais la formule s'appliquerait tout aussi 
bien a une opposition de la forme terrestre et de la forme 
celeste de Soma*. 

C'est aussi Topposition du sacrificateur terrestre, repre- 
sentant surtout le feu, mais pouvant representor aussi le 
breuvage du sacrifice*, et d'une forme celeste d'Agni ou de 
Soma, qui parait avoir donne naissance au mythe des deux 
sacrificateurs divins. Ici aussi des formules applicables, soit a 
Agni, soit a Soma, s'eclairent par la comparaison d'autres for- 
mules expressement appliquees a Agni et precedemment citees 
(p. 109, cf. p. 105 et 114-116). Relevons encore a cepropos 
dans les vers 1, 149, 4 et 5, Tepithete dvijanman a qui a deux 
naissances » donnee a Agni, en mSme temps que la qualification 
de sacrificateur. Les formules concernant les « deux sacrifica- 
teurs » s'expliquent d'ailleurs quelquefois par elles-memes, 
commecelle du versX, 88, 17, oules ccdeux conducteurs du sa- 
crifice)) sont distingues comme «superieur)), et « inferieur ' )), 



1. Si mdme, ainsi que nous Tavoiis suppose (p. 159) , c'est de la lune qu'il 
s'agit au vers X, 55, 5, le rapprochement indique dans le texte suggererait 
precisement une application particuliere de notre formule aux deux formes 
de Soma, comme breuvage du sacrifice terrestre et comme luue (voir 
p. 158). 

2. Remarquons pourtant qu'au vers VII, 2, 7, les deux sacrificateurs di- 
vins recoivent ensemble le nom de jdiavedas, qui peut etre considere comme 
un autre nom d'Agni. 

3. Je ue nie pas que les deux sacrificateurs, quand ils ne recoivent pas la 
qualification de « divins », ne puissent quelquefois ^tre deux sacrificateurs 
reels, humains, comme les deux adhvaryu du vers II, 16, 5. Dans notre 
passage mdme, c*e8t Tun de \;es deux sacrificateurs humains qui parle 
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et celle du vers III, 31 , 2, ou il est dit des deux pieux(sacri-* 
ficateurs) que Tun (le sacriflcateur tcrrestre) opere, tundis 
que I'autre (le sacriflcateur celeste) fait reuasir (cf. X, 110, 
2) le sacrifice. La formule a les deux sacrificateura divina », 
daivyd Aofdrd, se rencontreaux versX, 65, 10 ; 66, 13, et dans 
les hymnes ^pri ou ilpra \ au vers 7 ou au vers 8. Le vers 7 
de rhynine i4pri,III, 4, est repeti dansrhymne III, 7 (vers 8), 
ou il fait suite a uu vers (7) concernant les ciuq adhvaryu et 
les sept vipra (cf. au vers X, 128, 3, la formule daivyd 
hoidrah au pluriel), ce qui confirme notre interpretation, ces 
derniers nombres correspoudant, comme nous le verrons, a 
une quintuple et 4 una septuple division du monde. II 
renferme lui-mSme la mention des sept chevaux, qui, 
ainsi que nous Tavons remarqu^ (p, 147), ne different pas des 
sept prStres. Enfin, le vers 4 du mSme hymne ilpri III, 4, 
adress^ a deux personnages qui peuvent etre aussi lea deux 
sacrificateurs divins, mentionne un seul aacriflcateur « ^tabli 
sur le nombrilducieb) (cf.le sa Tificateurimmortel,IV,41, 1), 
ce qui suggere naturellement Tidee que Tautre est itahli gur la 
ierre.kvi vers II, 3, 7, oules deux sacrificateurs divinasont ap- 
pel^s les premiers sacrificateurs (comme ils le sont aussi du 
re8teauversni,4, 7=111, 7, 8, etauxversI,188,7;X,66, 13), 
c'estau contraire le « norabril de la terre »qui est donni avec 
les « trois plateaux » pour lesejour de ces deux personnages. Ce 
vers, comme le vers I, 149, 4, par exemple, qui donne pour 
sejour a Agni trois oiel**, puis tousles mondes, en nelui attri- 
buant pourtant que « deux naiasances », est un exemple de 
la confusion, fraquente dana les formules vediques, des 
nombres empruntes a differents systemes de division de TU- 



mais il se distingue expressement, ainsi que son compagnon, du gaoriilca- 
teur superieur et du sacrificateur iuferieur en disant : t Quand le sacriflca- 
teur inferieup et le superieur parlent, qui de nous deux salt (ce qu'ils disent) ? 
Les amis (les pr^tres en general) ne peuvent que preparer le festin du sa- 
crifice, etc. » Le sacrificateur inferieur est evidemment Agni ou Soma, et le 
superieur est une forme celeste d'Agni ou de Soma, II u'est pas non plus 
sanj^ interet, pour i'interpretation de ce passage, de remarquer que Thymne 
entier est consacre k la description du sacrifice des dieux (voir p. 113 et 115), 
qu'il y est question au vers 15 des deux categories d'ancdtres, humains et 
divins, et enfin qu'il renferme au vers 18 des questions laissees sans reponse, 
comme au vers 17, ce qui doit nous disposer encore a prendre celui-ci dans 
an sens mystique. 

1. II n'y a d'exception que pour les hymnes VII, 2, et X, 70, oil les deux 
sacrificateurs sont designes, dans le premier par le mot kdrit « chantres », 
dans le second par le mot ritvijd « pretres )>^ Cf. encore X, 27, 17. 
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nivers, ou plut&t un temoigDage en faveur de Tequivalence 
essentielle de ces nombres. Le dernier point fera Tobjet 
d'une etude speciale au chapitre de V Arithmitique mytholo- 
gique, ainsi que le ph^nomene par lequel deux ou plusieurs 
formes d'un element mythique, correspondant primitivement 
aux diflFe rents mondes, sontensuite placeea ensemble dans le 
ciel, comme paraissent T^tre en effet nos deux sacriflcateurs 
divins au vers IX, 5, 7, ou ils regoivent ensemble non-seule- 
nkent le nom de dieux, mais la qualification de nvicakshasd 
c( contemplant les hommes » . 



CHAPITRE III 



LES ELEMENTS FEMELLES 



SECTION PREMIERE 
LA. TERRE — LE CIEL ET LA TERRE 

Au premier rang des elements femelles, comme au pre- 
mier rang des elements males, il en faut placer un qui n*est 
autre que Tun des mondes, non plus simplement concu 
comme un sejour des divers elements, males ou femelles, 
mais lui-mSme anime. Nous avons annonce deja, en traitant 
du ciel consid^re comme mMe, que la terre est toujours 
femelle. Ajoutons que la terre, en tant qu'animee, est, sous 
le nom de prithivi, distinguee de la surface terrestre, desi- 
gnee par le nom de bhumi, au vers V, 84, 1, a peu pres 
comme le dieu du soleil pent 6tre distingue de I'astre 
(voir p. 8). 

Mais le ciel lui-m6me n'est pas toujours considere comme 
m^le. La pluie, au lieu d'etre representee comme le sperme 
d'un mile, pouvait TStre aussi comme le lait d'une femelle, 
et une formule telle que « le lait du ciel », X, 114, 1, en- 
trainait Tattribution au ciel d'un nouveau sexe. Et, en efFet, 
le nom ordinaire du ciel, div, au nominatif singulier dyaus, 
est souvent feminin (voir Grassmann, s. v,). On comprend 
d'ailleurs que le ciel, considere tantot comme male, tantdt 
comme femelle, ait pu prendre a la fois Tun etl'autre sexe, 
en sorte que Tidee du ciel est une de celles qu'on peut avoir 
a retrouver sous le mythe de Thermaphrodite. 
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Quand le ciel est considere comme male, il forme avec la 
terre un couple auquel est rapportee Torigine de tousles fitres. 
La transition de Tid^e de s^jour, de lieu d'origine, a celle de 
paternite, est visible au vers I, 185, 2, qui nous montre « les 
deux qui no marchentpas, qui n*ont pas de pieds », portant 
« de nombreux fruits qui marchent, qui ont des pieds ». Et, 
en efFet, le ciel et la terre sont appel^s le pere et la mere, 
et invoques sous ce titre par les hommes, I, 185, 10 et 11 ; 
V, 43, 2, et passim. L'auteur du vers I, 164, 33, dit expres- 
sement « Le ciel est mon pere, ma mere est cette grande 
terre », en donnant en outre au ciel le nom de « nombril » 
et a la terre celui de « cordon » : nous avons chercW a expli- 
quer ces figures bizarres (p. 36). 

Le ciel et la terre sont aussi appeles les parents des 
dieux, en meme temps que les deux vastes sejours, I, 185, 
6, et regoivent en cette qualite Tepithete devapu're, « qui 
ont les dieux pour fils », I, 106, 3; 159, 1; 185, 4; IV, 
56,2; VI, 17, 7; VII, 53, 1; X, 11, 9. Apres avoir cons- 
tate, d'une part, qu'une origine celeste etait attribute a la 
race humaine (p. 32 et suiv.), et de I'autre, que Torigine des 
dieux a ete rapportee au sacrifice celebre par les anc^tres 
(p. 139), si bien que la meme epithete devaputra a ayant 
pour fils les dieux », au pluriel devaputrdh, a ete appliquee 
aux Angiras, X, 62, 4, nous ne pouvons nous etonner d'un 
mythe qui, en rapportant au ciel et a la terre Torigine de 
tons les 5tres (cf. 1, 160, 2 ; 191, 6), dieux ou hommes, fait du 
ciel le pere des hommes, et de la terre la mere des dieux. Ce- 
pendantce mythe s'expliquesurtout parlesformules qui nous 
monfrent le ciel et la terre « enveloppant » toutes les races, 
y compris celles des dieux. III, 54, 8, et leur sein recevant 
les dieux, II, 41, 21, ainsi que Thomme, qui y repose comme 
un fils, I, 185, 2. Tout ce qui se voit dans Tespace ouvert 
entre le ciel et la terre, les fitres qui en habitent la limite 
inferieure, comme les pheaomenes qui ont pour thi&tre 
cet espace entier, cf. I, 124, '5, et que les personnages divins 
repr^sentcnt plus ou moins directement, ont pour parents le 
couple de la terre et du ciel. 

Mais les dieux, fils du ciel et de la terre, sont aussi ceux 
qui ont etaye les deux mondes, X, 65, 4 et 7, que dis-je ? qui 
les ont eux-m^mes engendr^s, X, 66, 9 ; cf. I, 160, 4. C*est 
qu'en eflfet les phenomenes lumineux qui apparaissent, qui 
« naissent » entro lo ciftl et la terre, font en mfime temps 
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apparaitre, « naitre », la terre et le ciel. Voila done une so- 
lution toute prfete pour Tinigme des fils engendrant, ou ra- 
jeunissant leurs parents, que nous rencontrerons plus d*une 
fois dans la suite de ce livre. « Connattre la naissance » du 
ciel et de la terre, VII, 34, 2, n'est pas d ailleurs, pour les 
chantres v^diques, une moindre merveille qu' « engendrer le 
ciel et la terre », une telle connaissance impliquant a leurs 
yeux I'existence au moment de Tenfantement de ce pere et de 
cette mere de toutes choses. 

Selon un usage vedique sur lequel nous reviendrons, et qui 
consiste k donner pour nom a deux objets ou a deux Stres 
formant un couple, le duel du nom d'un seul d'entre eux, le 
ciel et la terre, designes quelquefois par un seul des duels 
dyavd ou prilhivi, aussi bien que par la reunion des deux 
(cf. p. 1), ontpul'^tre aussi, en quality de parents de tons 
les ^tres, par le duel des mots m&tri, I, 155, 3 ; IX, 85, 12; 
X, 1. 7 ; 35, 3 ; 64, 14 ; ou janitri, VII, 97, 8 ; X, 110, 9, 
« mere », aussi bien que par celui du mot pilri « pAre » (voir 
Grassmann, s. v.). Plus generalement on peut expliquer dela 
m^me maniere I'attribution ordinaire du genre fSminin aux 
epithetes du ciel et de la terre, par exemple a cette 6pith^te 
rfcvapw^re « ayant pour fils les dieux », deja citee, d*autant 
plus qu'au vers VII, 53, 2, une <5pith^te egalement feminine, 
purvaje « n^s les premiers » (cf. jyeshihe « atn^s », IV, 56, 
1), est accol^e au duel du nom pitTi a pere d. 

Cependant nous ne devons pas oublier que le ciel lui- 
mSme a ^t^ aussi consider^ comme femelle, ce qui laisse 
subsister la possibilite d'une autre explication pour les for- 
mules ou le ciel et la terre sont designes par le duel d'un 
nom signifiant « mere », ou resolvent uneipithete du genre 
feminin. On sera tent^ aussi d'expliquer dans ce nouvel 
ordre d'idees celles ou il est parli du beurre ou du lait, 
VI, 70, 2 ; X, 65, 8, du ciel et de la terre, lait que les 
prfitres (font couler) avec des prieres, I, 22, 14. Remar- 
quons en passant que ce lait du ciel et de la terre paratt n'etre 
autre chose que la pluie. La terre, il est vrai, est nourri- 
ciere par ses sues, comme le ciel Test par la pluie. Mais 
e'est a la pluie que les sues de la terre sont emprunt^?. Or, 
la pluie, qui mouille le ciel aussi bien que la terre, V, 85, 4, 
paratt avoir ^te consideree comme le lait de la terre en m^me 
temps que du ciel (cf. II, 27, 15 ; cf. encore I, 185, 5), de 
mSme que dans la conception precedemment ^tudi^e, le ciel 
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et la terre sont le p^re et la mSre de toutes choses. II faut 
remarquer d'ailleurs ii propos du « lait » du del et de la 
terre, que d'autres formules attribuent au contraire au ciel et 
a la terre une « semence » abondante, I, 159, 2 ; VI, 70, 1 ; 
X, 92, 11, sans qu*il puisse ^tre question en aucun cas de 
Tassimilation de la terre a un m^e. II faut plut6t voir la un 
exemple de la facility avec laquelle les chantres v^diques 
etendent k un couple les attributs propres de Tun des per- 
sonnages dont il est forme, a peu pr^s de la m^me mani^re 
qu'ils designent le couple lui-m^me par le nom d'un seul de 
ces personnages sous la forme du duel. Le mythe du a lait » 
du ciel et de la terre ne serait done pas suffisamment carac- 
tiristique par lui-mfime, et il le serait d'autarit moins quele 
nom de « lait » est aussi donni A la semence du mMe, 
I, 105, 2. En somme la meilleure raison que nous ayons de 
croire que le couple du ciel et de la terre est quelquefois 
consid^r^ comme un couple de femelles, est encore le genre 
feminin souvent attribue au mot dyaus lui-m6me. 

Le ciel et la terre, compares k deux femmes au vers X, 93, 
1, recoivent aux vers 1, 186, 5 ; III, 54, 7, le nom de a sCBurs », 
et au vers X, 13, 2, celui de a jumelles' ». 

lis sont aussi repr^sent^s comme deux vaches, IV, 2S, 10; 
of. V, 30, 9. Puis, comme nous avons vu Agni, par exemple, 
tour A tour cheval et conducteur de chevaux, de m^me Tau- 
teuf du vers VII, 99, 3, au lieu de representor le ciel et la 
terre comme des vaches, leur applique l-^pithete dhemimaH 
« ay ant des vaches ». 

Une representation beaucoup plus bizarre serait celle qui 
ferait de la terre une cavale. Le nom de <c cavales » est pour- 
tant, auvers III, 66, 2, donne aux « trois terres », formule 
dont le sens sera explique plus tard. L'assimilation du ciel 
k un cheval ou a une cavale aurait pu s*expliquer peut-6tre 
par le mouvement apparent du ciel nocturne (VII, 86, 1?). 
Mais d'oti a pu venir Tid^e d'un mouvement de la terre ? II 
n'en e$t pas moins certain que la terre regoit au vers V, 84, 
2, 1'tSpithete vkdrihiy qui implique un mouvement (cf. Revue 
critique^ 1876, II, p. 390), et qu'au vers X, 149, 1, Savitri 
est represent^ retenant la terre avec des rSnes. On peutciter 
encore comme des t^moignages conflrmant I'existence du 



1. Au viftrs IX, 68, 5, le nom de « jumeaux n (frere et soeur) paifait desi- 
gner egalement le ciel et la terre. 
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my the qui attribuait un mouvement a la terre en mSme temps 
qu'au ciel, non pas sans doute les formules qui, sous le nom de 
Ciel et Terre, appellent au sacrifice, en mSme temps que les 
autres dieux, des personnages divins evidemment distingues 
du ciel et de la terre materiels, VII, 53, 2; cf. Ill, 7, 9, mais 
peut-Stre cette priere adressee au ciel et a la terre, X, 178, 
2 : « Puissions-nous n'eprouver de dommage, ni a voire arri- 
vee, ni avotre depart! » En eflFet, le ciel et la terre, reu- 
nis chaque nuit, comme ils le sont passagerement pendant 
les tenebres de I'orage (par les Maruts , VIII, 20 , 4) 
ou, car les mfimes phenomenes sont aussi interpretes 
de cette maniere, disparus, ou mSme partis, sont de nouveau 
separis, ou, selon Tautre conception, reparaissent, revien- 
nent au lever du jour et a la fin de Forage. Ainsi peuvent 
s'expliquer, dans la formule precedemment citee, I'arriv^e 
et le depart du ciel et de la terre i. Ainsi doivent s'expli- 
quer en tout cas celles qui nous montrent les anciens sacrifi- 
cateurs. III, 54, 4 (et les Maruts, I, 72, 4; cf. 6), « trouvant)) 
le ciel et la terre, comme ils « trouvent » la lumiere, IV, 1, 
14, la lumiere « cachee », VII, 76, 4, et celles qui attri- 
buent auxmemes personnages. III, 31, 12, a Agni (p. 139), 
a Soma (p. 212), aux diflferents dieux, une OBuvre qui consiste 
a s^parer les deux mondes en les etayant. Cette idee que le 
ciel et la terre sont « flx^s » a leur place par les dieux ou 
les sacrificateurs en suggerait assez naturellement une autre, 
celle d'un « mouvement » anterieur de Tun et de Tautre 
monde. L'idee du mouvement semble combin^e avec celle de 
la stability au vers X, 89, 4, ou les deux mondes ^tayes et 
separes par Indra sont compares a deux roues a la fois se- 
parees et retenues par Tessieu, cf. VI, 24, 3. Au vers I, 121, 
11, Tepithete acakre « sans roues », donnee au ciel et a la 
terre, pent suggerer Tidee d'un mouvement « propre » aussi 
bien que celle de Timmobilit^. 

Passons maintenant aux representations non anim^es du 
ciel et de la terre. Nous avons vu (p. 180) qu'ils sont appel^s 
les deux cuves, camu^ cf. oni, du Soma. Ajoutons aux pas- 
sages deja cit^s les vers I, 164, 33; III, 55, 20, ou le duel 
camu designe certainement le ciel et la terre; cf. IV, 18, 3. 
Les deux mondes recoivent aus^i le nom de dhishane « les 



I. Et peut-etre aussi, au vers III, 7, 1. Toppositiou des verbes sam car et 
pM sri. 
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deux coupes », ou plutot encore « les deux cuves » (voir 
p. 148), I, 160, 1 ; III, 49, 1 ; VI, 8, 3 ; 50, 3 ; 70, 3; VIII, 

50, 2; X, 44, 8. 

Le m^me nom, au pluriel, V, 69, 2, cf. IV, 36, 8; IX, 59, 
2, et d'autres noms equivalents (p. 178) sent d'ailleurs don- 
nes aux trois mondes du ciel, de Tatmosphere et de la 
terre. 

Le ciel est peut-etre designe au vers X, 101, 8, par le nom 
de camasa a coupe ». 

Dans Tun des passages ou les deux mondes recoivent le 
nom de cuves, dhishaue, VI, 8, 3, ils sont en m^me temps 
compares a deux « peaux », carmani, cf-jVIII, 6, 5, apparem- 
ment comme « tendus, etendus » par Agni Vaicvanara. La 
surface de la terre est appelee une peau au vers X, 68, 4, 
(( Brihaspati a fendu avec Teau (de la pluie) la peau de la 
terre », cf. I, 85, 5 ; V, 85, 1, 

Le ciel a pu 6tre en outre, aussi bien que le nuage (voir 
section III), designe par le nom de montagne, de montagne 
« supreme », IX, 87, 8, et par celui de « pierre », acman^ 
VII, 88, 2. 



SECTION II 



l'aurore — l'aurore et la nuit 



L'element femelle du ciel, si Ton prend ce dernier mot au 
sens restreint et en Topposant au terme d'atmosphere, le 
phenomene dont nous constaterons plus loin les relations 
dans le monde dela lumiere avec le soleil, est Taurore, nee 
dans le ciel, VII, 75, 1, fiUe nee dans le ciel, VI, 65, 1, ouplus 
simplement fiUe du ciel (Voir Grassmann, s. v. duhitvi), 

Comme le soleil lui-mSme, Taurore est Tun des pre- 
miers objets de I'araour et des voeux des ^Iryas vediques. 
Outre plusieurs fragments et beaucoup de vers isoles, une 
vingtaine d'hymnes lui sont exclusivement consacres, et elle 
y est invoquee sous son nom vulgaire ushas, pris d'ailleurs, 
tantot au singulier, tant6t au pluriel, dans ce dernier cas par 
allusion a la succession des jours qui ont chacun leur aurore. 

Bergaigne, Religion vedique, 16 
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Ges bjmnes sont presque tons au nombre des plus po^tiques 
querenferme le/Jig-Veda.Cesontm^meeuxqui paraisgentaToir 
le plus contribue a repandredans le public les idees fausses 
qu'oti y nourrit sur le caractere general du recueil. Nous n'y 
chercherons que des iu«lications precieusessurrua des types 
principaux de la femelle mythique, et ne nous laisserons 
pasimluire par leur charme decevarit a ne plus chercher dans 
les formules ordinaires de la pens^e vedique que de simples 
descriptions du lever du jour. 

Tout d'abord, coiume je Tai fait pourlesoleil, j'indiquerai 
brievement en quels termes les rishis ceUbrent Timportanoe 
durolejoue par l*aurore dans rordredespheaomenesnaturels. 
L'aurorn fait la lumiere, VII, 77, 1, et chasse les t^nebres, 
ibid,\ VI, 65, 2, elle cha-^se les tenebres avec la lumiere, IV, 
52, 6; VII, 78, 2, et du mSme coup elle chasse aussi Tennemi, 
V, 80, 5, les tromperies ou les demons trompeurs, VII, 75, 
l,les mauvais reves, VIII, 47, 18. On ditaussi qu elle <c cache » 
Tobscurite, IV, 51, 9, quVlle la cache avec la lumiere, VII, 
80, 2. Ele separe les deux mondes, VII, 80, 1, qui etaient 
conforidus peufiant la nuit, elle eclaire leschemins, VII, 79, 
1, et les rend aises asuivre, V, 80, 2; VI, 64, 1, elle les 
ouvre, V, 80, 3, ou, seloii Texpression hardie du vers VII, 75, 
1, elle les eveille; elle ouvre la voie a Thomme, IV, 51, 1. 
En ramenant le jour, Taurore prolonge la vie, VII, 77,5; en 
le ramenant sans cesse elle « fait vieillirla vie », I, 92, 10, 
c'est-a-dire la prolonge jusqu'a la vieillesse *. De la, cette 
priere d'un poete a Taurore « Rayonne-nous la vie (avec 
une nombreuse descendance) », I, 113, 17, cette affirmation 
d'un autre « Le souffle, la vie de Tunivers, reside en toi 
quand tu brilles », I, -l8, 10, et enfin ce vers. Tun des 
plus fra[)pants du /tig- Veda par le tour et le mouvement 
lyrique de la pensee et de Texpression, I, 113, 16 : « Le- 
vez-voas ! Noire souffle vital est venu vers nous. L'obscurite 
s'est enfuie. La lumiere arrive. Elle (raurore) a laisse la 
route libre au soleil pour qu'il la suive. Nous sommes parve- 
nus au moment ou les hommes voient leur vie prolongee. » 

En dissipant Tobscurite, les aurores font apparaitre tou» 
les biens qu'elle avait derobes au regard, 1, 123, 6. Cette idee 
sufnrait au besoin a rendre compte des liberalit^s attributes 



1. 11 199 parai^ evident que rezpresBioQ ne doit pas etn priaa en man- 
▼aise part, comme eile semble TAtre par MM. R. et Or. 



— 243 — 

a Taurore, qui eu fout le modele des bieafaiteuracelei^tes, VI, 
50, 8, et doot Tune des formules les plus curieuses parco 
qu'elle^ fait songer ala Fortune classique est la suivante : <c Tu 
portes de grands biens au mortel qui n'a pas quitte sa de- 
meure », 1, 124, 12; VI, 64, 6. Mais il ne fautpas oublier que 
rheuredu lever de Taurore est aussi celle du sacrifice, ensorte 
que les biens qu'elle est cens^e apporter peuvent etre ceux que 
rhomme croit obtenir par le sacrifice, cf. IV, 51,7. II est vrai 
que le jour et Taurore elle-meme sont compris au nombre 
de ces biens. Mais una telle conception ne nous eloigne pas 
moins du naturalisme pur. En general, il faut reconnaitre 
que les hymnes a Taurore, en depit de leur caract^re plus 
simple et plus poetique, ne sont pas plus que les autres exempts 
d'allusions a la toute-puissance du sacrifice et des sacrifica- 
teurs. 

La chose va jusque-la qu'au vers I, 124, 4, par une com- 
paraison inverse de celle qu'eftt pu nous suggerer notre pro- 
pre facon de penser, il est dit que Taurore a fait apparaitre 
des biens comme Nodhas, c'est-a-dire comme un personnage, 
probablement mythologique, m<iis jouant dans le Aig-Veda )e 
roled'un prdtre, I, 61, 14; 62, 13; 64, 1; nous lisons 
du reste dans le mdme vers qu'elle a reveille ceux qui 
dormant, comme le pretre (qui appelle Thomme au sacr ifice, 
voir RevuecritifUe, 1875, II, p. 371). Dansces memeshymnes 
ou Ton neveut voir que Texpression d'un sentiment religieux 
tout naif et tout spontane, se confondant presque avecle pur 
amour de la nature etla reconnaissance pourses dons, let pr^- 
tresn'oublientpasleur4nt4r6ts,1, 48, 4 : « Oaurore! Ka/iva, 
le premier des Ka»va*s, celebre ici les noms des riches sacri- 
flcateurs qui, a ton arrivee, se preparent a r^pandre leurs 
dons. )) Nous avons deja constate du reste , en parlant 
de la dakshin^, la relation qui s*est etablie naturellement 
dans Tesprit des rishis vediques entre Taurore et le salaire du 
sacrifice. En ce qui les concerne personnellement, on pent 
done dire que les dons de^ Taurore consistent avant tout dans 
ce salaire mSme. 

Bien que les aurores successives soient quelqiiefois distin* 
guees et representees comme se suivant en efi'et les unes les 
autres, I, 113, 8; 124, 2, d*autres textes nous les montrent 
partant etrevenant, I, 123, 12. Selon cette conception, il 
Q*y a en realite qu une seule et meme aurore, se manifes- 
tant de nouveau chaque jour, 1, 123, 4, et qui a cbacune de ses 



— 244 — 

apparitions est une «revenante»,1, 123, 2. Cetteaurore unique 
etpersistante doit avoir en dehors des limites du monde visible 
une demeure ou elle rentre quand elle disparatt aux regards 
des hommes. C*est de cette mfime demeure qu'elle vient 
lorsqu'elle se montre a I'orient, VII, 76, S. Si j'entends bien 
le vers I, 48, 6, elle n'aime pas ce sejour, padam na veti, et en 
eflfet nous verrons que selon certains mythes elle y est pri- 
sonniere. L'homme est impatient de Ten voir sortir et inquiet 
de savoir comment il pourra hater sa venue, I, 30, 20: « Com- 
ment peux-tu 6tre contentee, Aurore? Quel est, o immor- 
telle, le mortelque tu aimes? Qui vas-tutrouver, 6 brillante?)) 
Avant d'e« venir aux diverses representations de TAurore, 
qui sont ici pour nous le point le plus interessant, j'ouvre 
une parenthese pour faire observer qu'en depit de la dis- 
tinction generalement maintenue dans la mythologie vedi- 
que entre les elements males et les elements femelles, il n'est 
pas impossible que I'aurore ait ete quelquefois assimilee a 
TAgni celeste, ou distinguee de lui seulement comme le fait 
mSme de la manifestation de Telement manifesto- Le nom 
feminin de Teclair, vidyul, a deja donne lieu a une observa- 
tion analogue. Les splendours d'Agni sont en eflfet comparees, 
en mfime temps qu'aux eclairs du nuage pluvieux, aux au- 
rores, ou pour traduire exactement Texpression employee, 
aux etendards des aurores, X, 91,5. Le terme d'etendard, 
kelu, designe plusieurs fois I'eclat de Taurore, 1,92,1; VII, 

76.2, qui est appelee aussi Tetendard de Timmortalite, III, 

61.3, et, ce qui nous importe davantage ici, I'etendard du 
sacrifice, I, 113,19. Cette derniere qualification etant ordi- 
nairement donnee a Agni, V, 11,2;' III, 3,3; 10,4, appele 
aussi Tetendard divin, I, 27,12, on pent sedemander siTau- 
rore, quand elle la regoit, n'est pas assimilee au feu du sa- 
crifice celeste. Au vers III, 8,8, les dieux sont pries de favo- 
riser le sacrifice (des hommes) et de dresser Tetendard du 
sacrifice, sans doute de leur propre sacrifice, c'est-a-dire 
d'allumer le feu celeste, comme les hommes ont allume le 
feu terrestre. Or, cet etendard du sacrifice celeste parait ^tre 
encore Taufore. II ne diflfere pas vraisemblablement des po- 
teaux brillants qui, d'apres le vers suivant, sont venus vers 
les hommes comme des oiseaux, et qui ne peuvent 6tre que 
les aurores, expressement comparees dans un autre pas- 
sage aux po teaux des sacrifices, IV, 51,2, cf. I, 92, 5, 
eomme Agni du reste est assimile lui-m6me a une colonne. 
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IV, 5, 1. Une allusion a la correspondance des deux iten- 
dards du sacrifice, celeste et terrestre, est peut-etre encore 
renfermee dans le vers IV, 51,11, ou le pr^tre qui invoque 
les aurores regoit Vepithete yajaakeiu a qui a en sa possession 
Tetendard du sacrifice, c'est-a-dire Agni )).];^'est-ce pas en- 
core dans le ciel qu'il faut placer ce sacrifice eleve, brihat, 
dont les aurores «conduisent le commencement », VI, 65, 2? 
Sans doute Taurore aurait pu ^tre aussi concue comme diri- 
geant le sacrifice terrestre, qui commence lorsqu'ells appa- 
rait, et ou elle amene les dieux, I, 48, 12, et on pourrait in- 
terpreter ainsi les formules d'apres lesquelles elle a « en- 
gendre », VII, 78,3, ou « faitbriller ». VII, 80,2, le sacrifice, 
d'autant plus qu'avec le sacrifice, ces formules nomment en- 
core, non-seulement le soleil, mais Agni lui-m^me auquel elle 
ne sauraitdonc 6tre assimilee en cecas. Toutefois on com- 
prendrait aussi, selon la remarque deja faite, qu'elle n'eftt 14 
ete distinguee de lui,soit de TAgni celeste, que comme I'eclair 
femelle pent Tetre de I'eclair male. Quoi qu'il en soit, nous 
lisons encore au vers VII, 75, 3, que les rayons de Taurore 
« engendrent » les vrata divins , cf. 1, 123, 13, ce qui pent 
s'entendre de Tordre naturel du monde, mais aussi, comme 
nous le verrons, du sacrifice celeste. Enfin, d'apres le vers 
I, 113, 12, I'aurore porte lefestin des dieux. 

L'aurore est compar^e quelquefois a une cavale brillante, 
I, 30,21 ; IV, 52, 2. Mais la representation des aurores sous 
forme de vaches est plus frequente. EUes sent comparees a 
des troupeaux de vaches, IV, 51, 8 ; l'aurore a ouvert I'obscu- 
rite (pour en sortir), comme les vaches de leur Stable, 1, 92, 4. 
Les aurores sont appelees elles-mfimes des vaches brillantes, 
et des vaches-meres, I, 92, 1 , et I'obscurite dont elles ont 
ouvert les portes est directement assimilee a une etable, 
IV, 51, 2. Nous verrons plus tard quel pent fitre le veau 
abrillant)), I, 113, 2, de l'aurore. Son lait, cf. VII, 41, 7, 
est la lumiere qu'elle porte dans son sein. III, 30, 13 et 14. 

Vache elle-mSme, l'aurore est aussi mere de vache?, I, 
124, 5 ; IV, 52, 2 ; VII, 77, 2; cf. V, 45, 2. Ces vaches dont 
elle est mere et qui I'accompagnent, X, 172, 1, cf. I, 92, 
12 ; II, 28^ 2 ; VII, 79, 2, sont ses propres rayons, compares 
a des tr6upeaux de vaches au vers IV, 52, 5, etappeles comme 
nous le verrons plus loin, les vaches rouges qui s'attellent 
elles-m^mes, I, 92, 2. Elles ne difi'eri^nt en reality pas plus de 
l'aurore elle-m6me que les flammes*; d' Agni ne different du 
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feu. II faut remarquer a ce propos que la notion des rayons 
de Taurore, identiques a I'aurore eile-meme, pent souvent 
servir, aussi bien que celle de ses apparitions successives, a 
expliquerles formules ou figurentplusieursaurores. Ajoutons 
que les vaches peuvent aussi symboliser en general les pre- 
sents de Taurore, comme ceux des diflFerents dieux. 

Comme Fa prouv^ le vers I, 92, 4, Facte d'ouvrir ratable 
n'^tait pas incompatible avec la comparaison de Taurore k 
une vache ou sa representation sous cette forme. 11 e?t cer- 
tain pourtant qu'il convenait mieux encore a un personnage 
de forme humaine. La m^me observation s'applique k plus 
forte raisou aux formules portant, sans allusion directe aux 
vaches et a Fetable, que I'aurore a ouvert les portes de la 
caverne solide, VII, 79, 4, les portes, I, 48, 15, ou, selon 
I'expression moins figur^e du vers I, 92, 11, les extremit^s 
du ciel. II y a mieux : au vers VII, 75, 7, Taurore brisantles 
forteresses, paratt delivrer les vaches. Ailleurs elle est appelee 
lamaitresse de Tetable, III, 61, 4, etle vers VI, 65, 5 paratt 
egalement lui attribuer la propriete des Stables de vaches 
ouvertes par les Angiras. On se la representerait done 
volontiers, dans les deux dernieres citations, comme une 
bergere, dans laprecedente comme une guerriere. Elle est en 
effet comparee a un heros, a un archer, quand elle chasse 
Tobscurit^, VI, 64, 3; elle estqualifiee de victorieuse, 1, 123,2. 
Mais au vers I, 92, 1, les aurores comparees a des guerriers 
qui brandissent leurs armes, sont en m^me temps appelees 
les vaches rouges, les vaches-meres. On voit par la que les 
representations fondees sur la distinction deTaurore etdeses 
rayons sont aussi mal fixees que cette distinction elle-mSme. 
Gependant Taurore est souvent comparee a une jeune 
femme, 1, 48, 5; YU, 77, 1, ou appelee de ce nom, 1, 123, 2 et 
9 ; IV, 52, 1 ; VII, 80, 2. Elle est ainsi representee paree 
de vetements, I, 113, 7 ; 124, 3 ; VII, 77, 2, et d'ornements, 
VII, 78, 1, cf. 79, 2, brillants, qui la font ressemblor aux in- 
vites d'une noce, 1, 124, 8, et qui resplendissent lorsqu'elle a 
ecarte le vStement noir (de la nuit], 1, 1 13^ 14. Mais en meme 
temps elle decouvre son corps, V, 80, 4, cf. 6, comme une 
brillante jeuia^ fille iavee par sa mere, I, 123, 11 ; elle 
montre son sein, VI, 64, 2, cf. I, 124, 4, en souriant, I, 123, 
10; ef. I, 92, 6; ell^ e«i alors comparee tantdt k une bai- 
gnense, V, 80, 5, cf. VIII, 64,8, tantot a une danseuse, I, 92, 
4, cm enoore a une epouse ricbement v6tu# %wi m devoile du 
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souriant anx yenx de son epoux, I, 124, 7, ou m^me k Que 
femme sans frere qui va elle-mfime chercher les hommes, 
ihid. 

Du reste si Tanrore est representee sons les traits d"une 
jeune fille, cen'est pas qu'elle nesoitpourtantfres-ancienne. 
Les anciens rishis Font irivoquee d^ja avant les nonreaux, 
I, 48, 14, qui la prient de venir et de repandre ses dons 
comme autrefois, VI, 65, 6; cf. 1, 124, 9; IV, 51, 4 ; V, 79, 
1-3. Mais Taurore antique, qnand elie nVst pas distingu^e 
expressementdes nouVelles, IV, 51, 6, est consider^e comme 
renaissant sans cesse, I, 92, 10, et prenant nne nonvelle vie, 
Vn, 80, 2. Aussi i'aurore est-elle appelee a la fois vieille et 
jeune. III, 61, 1, cf, 3; elleest la jeune revenante, I, 123, 2. 

Comparee parfois, comme nous Tavons constate, a une 
cavale, I'aurore est plus souvent representee sur un char, I, 
48, 10, et passim, et portee elle-rafime par des chevaux 
brillants, I, 49, 1 et2 ; III, 61, 2 ; VI, 65, 2 ; VII, 75, 6; 78, 
4; dans cechar, VII, 78, 1, et avec ces chevaux, I, 92, 15, 
elle charrie tous les biens qu'elle de.-tine aux hommes; cf. 
I, 48, 3; 7; 10. Les chevaux de Taurore represei tent vrai- 
semblablement ses rayons, comrae les vachcs dont elle est 
mere, et qui semblent remplacer ses chevaux dans le vers 
I, 92,2, ouil ent dit qu'elles s'attellent ♦^•Il**s-m5mes. Ailleurs, 
Fattelage de I'aurore se compose de boeufs, I, 124, 11 ; 
V, 80, 3 ; VI, 64, 3 ; cf. 5 ; mais la base naturali^^te da 
mythe reste vraisemblablement la meme. Le sexe des ani- 
maux ne pent etre determine dans la formule gavdm netri 
« conductrice de boeufs ou de vaches », appliquee egalement 
a Faurore, VII, 76, 6. 

L*aurore n'e>t pas seulement la mere des vaches, c'est-d- 
direde ses propres rayons. Les hommes la comparent a une 
mere dont ils seraieiit les fils, VII, 81, 4, et elle est la mere 
des dieux m^mes, I, 113, 19. Ajoutons que I'aurore qui fait 
apparaitre tons les mondes ou tous les ^tres VII, 80, 1, qui 
s'^tend du ciel a la terre, III, 61, 4, remplit Tatmosphere, 
VII. 76, 3, le sein des deux mondes, I, 124, 5, fait le tour des 
cinq races, VII, 75, 4, et les eveille, VII, 79, 1, qui ne 
neglige ni ses parents, ni les etrang^rs, ni les grands, ni les 
petits, I, 124, 6, c'est-a-dire ni les dieux, ni les hommes, que 
i'aurore, dis-je, est appel^e la maltresse du monde, VII, 75, 4, 
lequel s'incline tout entier devant sa splendeur, I, 48. 8. 

L'aurore, dans les hymaes yediques , forme souvait vb 
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couple avec la nuit. II semble, a la verity, que les rapports de 
Taurore et de la nuit doivent se reduire a un etat d'opposi- 
tion et d'hostilite reciproque. En eifet, les tenebres, comparees 
tant6t implicitement a une mer dont les hommes ont atteint 
Tautre rive quand brilie le jour, I, 183, 6; VII, 73, 1, tant6t 
explicitement a une peauque les rayons de soleil roulent (et 
cachent) dans les eaux (celestes), IV, 13,4, cf. VII, 63, 1, ou 
encore a un v^tement que la nuit « tisse » sur toute chose, 

I, 115, 4, et que detisse Agni sous sa forme de soleil, IV, 13, 
4, les tenebres, comme les poetes vediques ont pris la peine 
de le constater express^ment (voir ci-dessus), sont aussi chas- 
sees par Taurore. Le v^tement noir de la nuit est egalement 
ecarte par elle, I, 113, 14. Cependant, cette vache noire 
qui vient s'introduire parmi les vaches brillantes, X, 61, 4, 
est consideree comme lasoeurde Taurore, soeur que celle-ci 
ecarte, I, 92, 11, et dont elle s'eloigne^ X, 172, 4; cf. IV, 
52, 1, mais qui s'eloigne aussi de sa soeur, VII, 71, 1, en lui 
cedant volontairement la place, 1, 124, 8; cf. 113, 1 et 2. Ces 
deux sceurs, samdnabandhu, I, 113, 2, quoiqu'elles eflfacent 
reciproquement leur couleur, ibid,, ne se querellent pas plus 
qu'elles ne s'arretentdansle chemin commun qu'elles suivent 
Tune apres Tautre, ibid. 3, et quoique de formes opposees, 
elles n'ont qu'une ra^me pensee, ibid, Ce sont certainement 
encore Taurore et la nuit qui sont designees au vers III, 55, 

II, comme celles qui prennent diversement leurs formes de 
jumelles dont Tune est eclatante etl'autre noire, et qui etant, 
Tune sombre et I'autre brillante, cf. I, 71, 1, sont neanmoins 
sceurs. 

L'aurore et la nuit sont invoquees ensemble en mainte 
occasion, I, 186, 4 ; II, 31, 5; VII, 42, 5, et passim, mais 
particulierement dans les hymnes Apri ou Apra, au vers 7 de 
ceux qui portent les numeros 13 et 142 dans le premier man- 
rfala, et au vers 6 de tons les autres. Elles sont le plus sou- 
vent designees, selon un usage vedique sur lequel nous revien- 
drons, par les duels de chacun de leurs noms, separes ou 
reunis en un compose impropre uhdsd-naktd, ou par le duc^l 
d'un seul des deux noms, celui de Taurore, ushdsau, I, 188, 
6, ou itshasd, III, 14, 3 ^ Remarquons, acepropos, que le jour 

1. Le duel ushdsd, ati vers VIII, 27, 2, ne signifie pas comme le veut 
M. Gr. (Voir pourtant sa traduction) o les deux crepuscules ». C'est par un 
veritable pleonasme que le singulier nnktam y est ajoute comme pourrait 
rdtre le duel naktd* Nous revi^ndrons sur cet usage de la langue. 
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etla nuit sont egalement designes parle duel dunom du jour, 
ahani, avec,I, 123, 7;Vl,58, 1, ousans, 1, 185, 1 ; IV, 55, 3; 
V, 82, 8; X, 39,12; 76, 1, Tepithete vishurApe qui permet 
de traduire Texpression litteralement sans en compromettre 
le sens : « Les deux jours de forme diiferente ». On doit en- 
tendre de meme le jour noir et lo jour blauc, VI, 9, 1, et les 
deux sortes de jours dont il est question au vers I, 185, 4, 
cf. I. II est claird'ailleursquele couple du jouret de la nuit, 
ou, selon Texpression vedique, des deux jours, est essentiel- 
lement identique a celui de i'aurore et de la nuit ou des deux 
aurores, des deux aurores de forme differente. III, 4, 6; V, 
1, 4, cf. V, 62, 8. Les deux couples sont, il est vrai, passa- 
gerement distingues au vers IV, 55, 3, mais ils semblent con- 
fondus au vers 7 de Thymne I, 123 a Taurore : a L'un s*eloi- 
gne, I'autre arrive, les deux jours de forme differente suivent 
leur cours ; Yune a cache Tobscurite des deux mondes ; Tau- 
rore aresplendi avec son char brillant)). Le feminin, rappelant 
r « aurore » et la nuit, precede la mention des deux jours 
(au neutre) au vers I, 185, 1, qui oifre d'ailleurs un interfit 
particulier comme posant le probleme eternel des origines : 
« Quelle est la premiere, quelle est la seconde d*elles deux? 
Comment sont-elles nees? Qui le salt, 6 sages? EUes portent 
tout ce qui existe ; les deux jours font leur revolution comme 
avec une roue. » II semble evident, d'ailleurs, que dans le 
couple, I'aurore, en tant qu'opposee a la nuit, n'est plus seu- 
lement le crepuscule du matin, mais le jour meme , cf . X, 
127, 3. 

Mais le mot mhas « aurore » ne designe pas seulement 
au duel la nuit en mfime temps que I'aurore ; il semble dans 
I'hjmne X, 127, designer au singulier la nuit elle-m^me {Re- 
vue critique, 1875, II, p. 390), dont I'apparition est, du reste, 
exprimee par la* meme racine(va^, avec, V, 30, 13, ou sans le 
prefixe vi, ibid., 14), que celle de I'aurore. Nous reviendrons 
sur ce sujet a propos du combat d'Indra centre I'aurore. 

La nuit designee isolement par le mot ushas est naturel- 
lement, comme ilresulte de la derniere observation, ainsi que 
des descriptions de I'hymne X, 127, la nuit brillante, la nuit 
eclairee par la lune ou par les etoiles. La clarte de la nuit est 
opposee a celle du jour dans le vers VI, 49, 3, ou il est dit 
des deux flUes du brillant (voir chap. IV), qui triomphent 
tour a tour Tune de I'autre, que Tune est orn^e d'etoiles, et 
que i'autre tire son eclat de la lumiere (du soleil). Les vaches 
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orn^es d*etoiles, auxquelles le vers 1,^87, 1 compare les Ma- 
ruts, sont egalement les nuits; cf. I, 166, 11. II ne sera pas 
inutile de remarquer ici qu*un mot designant souvent le temps 
de la nuit, lemot aktu (voirGrassmann, s. v.), n'implique par 
son etymologie d'autre idee que celle de lumiefe. 

On ne devra pas pourtant conclure des observations pr^c^- 
dentes que la nuit formant avec Taurore un couple design^ 
par le seul duel mhasd soit necessairement la nuit brillante. 
Cette designation du couple par le nom d'un seul des deui 
cbjets dont il est forme, est, je le repete, un usage de la 
langue vedique, et il n*est pas impossible qu'inversement, le 
jour et la nuit soient designes aux vers III, 31, 17; IV, 
48, 3, par le duel kvishne vasud/iiti « les deux bienfai- 
trices noires », pour « la noire et la brillante * ». 

Les differentes representations de Taurore sont etendues k 
la nuit et au couple de la nuit et de Taurore. Nous avons 
dejaremarque que les vaches orneesd'etoiles du vers I, 87, 1, 
sont les nulls, et nous avons vu Tauteur du vers X, 61, 4, 
opposer aux vaches rouges la « noire ». L'aurore et la nuit 
sont ensemble comparees a une vache bonne laitiere, VII, 2, 6, 
(cf. I, 186, 4 ?). Elles recoivent elles-mSmes la qualification 
de bonnes laitieres, II, 3, 6. Les Vaches « crues » (froides, 
fraiches), dans lesquelles Iiidra a depose un lait brillant et 
cuft (chaud, la lumiere du soleil), et dont les unes sont noires 
et les autres rouges, I, 62, 9, representent evidemment les 
nuits et les aurores. 

L'aurore et la nuit sont aussi des jeunes femmes divines, 
VII^ 2, 6 ; X, 110, 6, et souriantes, III, 4, 6, les filles divines 
du ciel, X, 70, 6, comparees au vers I, 122, 2, a deux epouses. 
Ces jeunes femmes, dont Tune a une forme noire, tandis que 
I'autre, l'aurore, a une forme brillante, et qui marchent. Tune 
apres Tautre, sont d'ailleurs des « revenantes », I, 62, 8. 
Elles sont aus>iappel^es les meres de la loi, 1, 142, 7; V, 5,6, 
et la chaine tendue qu*elles tissent, II, 3, 6, pent faire son- 
ger au sacrifice celeste. 

1. Cf. VII, 90, 3, le f bienfaiteur briUant », 
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SECTION III 

l'EAU DE la NUAe — LBS BAUX EN GENERAL 

En passant au monde de Tatmosphere, rappeloAs d'abord 
que le nom vulgaire de T^clair est feminin, et ajoutons que 
le phenomene lui-m6me a ete quelquefois represente comme 
un 6tre femelle. L'eclair mugissant est compart a une vache, 
I, 38, 8S et au vers I, 164, 29, I'etre mythique qui devient 
un Eclair en sortant de son enveloppe, est appele une vache 
qui mugit. Le sourire de I'eclair, I, 23, 12; 168, 8 ; V, 
52, 6, rapproch^ de celui de I'aurore, ^veille naturelle- 
ment Tidee d'une jeune femme souriante. Nous veiTons 
des personnages celestes feminins , Urvagt , X , 95 , 10, 
Rodasi, I, 64, 9, compares a I'eclair, qui semble d'ail- 
leurs avoir fourni quelques traits a ces figures, k la se- 
conde surtout. Au vers I, 161,9, celle qui frappe avec un 
trait, vadharyanity paratt^tre egalementTeclair. Mais, enci- 
tant ces faits pour pr^venir toute objection, je dois recom- 
mander au lecteur de ne pas oublier que I'eclair, dans la 
mythologie veJique, estavant toutun personnage m^e, dont 
le nom ordinaire est Agni, comme celui du feu terrestre. 
C'est ailleurs qu'il faut chercher les veritables femelles de 
Tatniosphere, celles auxquelles I'Agni-eclair est precis6ment 
oppos^ comme ^l^ment mMe. 

Le phenomene de Teclair est imm^diatement suivi d'un 
autre dont le sexe ordinaire, en mythologie, contredit, comme 
celiii de Teclair, le genre de son nom vulgaire. Je veux parler 
du tonnerre, dont le nom, tanyalu, est masculin, mais qui 
est regulierement represente comme femelle. C'est ce qu'il 
me sera plus ais^ de montrer en traitant de la parole en 
general, de la priere, dont le prototype celeste est la voix 
du tonnerre. Je differerai done Fetude mythologique du ton- 
nerre, ainsi que j'ai fait precedemment pour celle de T^clair, 
consider^ comme m^e, que j'ai pareillement renvoy^ a la 
section consacr^e a son representant sur la terre, le feu du 



1. Mail la m^re qui suit son veau quand la pluie coule (ibid,) me paratt 
4trd la pluie elle-mdme, de sorte que le veau reprise nterait alors Teclair. 
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sacrifice. Je ferai seulement remarquer que la comparaison 
ou Fassimilation, qui viennent d'etre constatees, de Teclair 
femelle a une vache « mugissante », s'applique au tonnerre 
en mSme temps qu'a Teclair. Disons mieux : Teclair et le 
tonnerre sont en pareil cas confondus en une seule et mSme 
representation. C'est ainsi encore que les deux phenomenes 
peuvent Stre representes a la fois par un personnage dont il 
ne faut pas serrer de trop pres le nom, ceiui de pdviravi 
kanydy «la fllle de la foudre », VI, 49, 7; X, G5, 13, quoique 
le rapprochement du mot tanyatu, dans le second exemple, 
puisse faire croire que ce personnage est avant tout le ton- 
nerre. 

Enfin, Tatmosphere I'enferme un element femelle dont la 
voix du tonnerre, quoique susceptible d'etre personnifi^e par 
elle-mfime, peut n'^tre aussi qu'un attribut. Cet element est 
I'eau de la nuee, de la nuee qui parait, comme nous Tavons 
dit, avoir ete assimilee, elle aussi, a un etre femelle. Du 
moins conviendrons-nous, pour plus de simplicite, de rap- 
porter en general a la nuee les representations de I'eau 
sous la forme d*un personnage unique. Mais les rishis vediques 
celebrent ordinairement les eaux au pluriel, soit sous leur 
nom vulgaire, soit dans les diverses representations qu'ils 
leur ont assignees. 

Pour les eaux de I'atmosphere, ce n'est plus seulement, 
comme pour le feu du mSme monde, le nom le plus employe 
en mythologie {agni), c'est bien le uom vulgaire (ap) qui est 
identique a celui de Telement correspondant sur la terre. Car 
le nom de pluie, vrishti, ne convient a ces eaux que lors- 
qu'elles s epanchent. C'est qu'en eflfet Tidentite des eaux du 
nuage et des eaux des rivieres n'est plus, comme celle de 
I'^clair et du feu allume par les hommes, une notion induc- 
tive, mais un fait bien et dument constate. La descente des 
eaux du ciel n'est plus comme celle du feu, soit un simple 
mythe, soit un phenomene reel, mais dont la portee a ete 
singulierement etendue par la mythologie. II est rigoureuse- 
ment vrai que toutes les eaux dont I'homme fait usage lui 
viennent du ciel. Sans doute une physique un peu plus avan- 
cee revendique pour la terre I'origine premiere de ces eaux, 
que le ciel ne fait que lui rendre apres les lui avoir emprun- 
tees. Mais les i4ryas vediques, ou du moins les createurs 
de leur mythologie, n'en etaient pas encore la. lis se con- 
tentaient de reconnattre la source immediate du pr^cieux 
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liquide, et cette source, ils la plagaient tres-legitimement 
dans le nuage. La mythologie proprement dite, c'est-a-dire 
la hardiesse exageree de rinduction , n'intervenait que dans 
Texplication des alternatives de secheresse et de saison plu- 
vieusdy dans la determination des causes qui retenaient la 
pluie dans les nuages ou qui Ten faisaient couler, dans la 
recherche du s^jour qui servait de recipient aux eaux 
celestes quand les nuages eux-mSmes avaient disparu. 

S'il nous a paru avantageux de ne pas separer, dans notre 
etude, du feu allume sur la terre, celui qui porte le mfime 
nom dans Tatmosphere, ni de la priere du pretre, son proto- 
type, la voix du tonnerre, a plus forte raison ne devrons- 
nous pas songer a traiter dans deux sections distinctes des 
eaux du nuage et des eaux de la terre. Seulement, par une 
solution inverse de la difficulte, c'est 1 etude des eaux de 
la terre que je subordonnerai a celle des eaux du nuage, en 
traitant des uneset des autresdans cette section consacr^e aux 
femelles deFatmosphere. J'ailesmeilleuresraisons d'agirainsi. 
Les eaux terrestres ne jouent un role bien distinct dans la my- 
thologie vedique qu'en tant qu'elles servent aux ceremonies 
du culte, particulierement dans la preparation du Soma. Mais 
les textes ou elles figurent dans ces conditions doivent 6tre 
reserves pour Tetude qui sera consacree aux rapports des 
elements femelles avec les elements males. Je n*aurai done a 
m'occuper ici des eaux terrestres comme des eaux celestes 
que dans Tordre des phenomenes naturels. 

II est inutile d'insister longuement sur les textes qui con- 
statent I'importance attachee par les Aryas vediques a la 
possession des eaux terrestres et aux bienfaits de la pluie. 
La jouissance d'eaux entour^es de riches piturages est le 
privilege de celui que prot^gent les ^idityas, II, 27, 13. Les 
quatre points cardinaux, I'univers entier, sont vivifies par les 
ondes que laisse couler la vache mugissante, I, 164, 41 et 
42, c'est-a-dire le nuage, ou plutot dans ce passage le ton- 
nerre. Les eaux renferment tons les remedes, I, 23, 19-21 ; 
X, 9, 5-7, cf. V. 53, 14; X, 137, 6. II est vrai qu'un poison 
se trouve aussi quelquefois dans les rivieres (ainsi que dans 
les plantes), et qu'on prie les dieux de Tecarter, VII, 50, 3. 
De m^me I'exces des pluies peut devenir funeste, et au vers 
V, 83, 10, Parjanya est prie, apres avoir verse les eaux du 
ciel en quantite suffisante, de les retenir. Mais en general les 
eaux ne jouent dans leshymnes et dans la mythologie vedique 
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qu'un vdle bienfaisant. Par T intervention des idees morales 
dans le naturalisme primitif d'une part, et par le developpe- 
ment des speculations philosophiques ou conmogoniqaea de 
Tautre, les eaux sont de venues un moyen de purification pour 
les fautes de Thomme, I, 23, 22 === X, 9, 8, comme pour leg 
souillures materielles, cf. X, 17, 10, et elles ont pass^ pour le 
premier principe des choses, X, 129, 1 et 3. 

Trois hymnes entiers, VII, 47; 49 ; X, 9, sont adresses aux 
eaux, qui sont invoquees en outre dans un certain nombre de 
fragments et de vers isoles, I, 23, 16-23 ; X, 17, 10; 14, et 
passim, soit seules, soit avec difi'erents dieux, avec les 
aurores, etc., VI, 52, 3. On les prend atemoin delaveritede 
oe qu'on dit, VIII, 63, 15. Les eaux, VII, 49, 1 et 2, les ri- 
vieres, VII, 47, 3, recoivent la qualification de « divines »; on 
attribue m^me aux rivieres la dignitft divine avec ce carac- 
t^re particulierement auguste qulmplique, comme nous le 
verrous, lemot asura, VII, 96, 1. II semble pen utile de dis- 
tinguer a ce point de vne les eaux celestes des eaux terres-r 
tres qui leur sont absolument identiques par Torigine. Mais 
il ne faudrait pas croire non plus que le terme de rivieres, 
non plus que Tepithete samudrorjyeshihdh « qui ont pour 
atneela mer » attribuee aux eaux, VII, 49, 1, ne puissent 
s*appliquer qu'aux eaux terrestres. Dans les exemples dontil 
s'agit, precisement, la clarification des eaux, VII, 4^, 1, la 
mention des cent tamis par ou coulent -les rivieres, VII, 47, 
3, suggerent, avec allusion aux eaux qui passent mdlees au 
Soma par le tamis du sacrifice, Tidee des eaux celestes qui 
s'epanchent egalement par gouttes \ Les termes de mer et 
de rivieres sont d'ailleurs, comme on vale voir, eourammeut 
appliques aux eaux celestes. 

Les deux mors, lacelesteetlaterrestre, sont opposees Tune 
i Fautre dans les vers X, 98, 5 et 6 dejA cites, d'apres lesquel* 
les eaux divines, les eaux dela pluie, qui etaient retenues par 
les dieux dans la mer superieure, cf. ibid. 12, se sont, par 
reparation du rishi Devllpi, ecoulees vers la mer inferieure. 
L'opposition de la mer superieure et de la mer inferieure 
se trouve, parallelement a celle du ciel et de laterre, au vers 
VII, 6, 7, portant qu'Agni a tire de Tune et de Fautre les ri- 



i. CependaDt au vers VII, 49, 2, Tepithete samudrdrtMih c qui wX |Kmr 
but la mer (ou le confluent des rivieres) » parait bien designer les eaux'ter- 
restres. Ce vers distingue d'aiHeurs plusieurs sortes d'eaux. 
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chesses qn'il donne aux hommes. U se pourrait toutefois que 
dans ce second exemple,leterme de mer fut une simple meta- 
phore, analogue k celle que pr esente une expression deja citee, 
« les quatre mers de la richesse », qui fait allusion aux quatre 
points cardinaux. Remarquons a ce propos que la mer ante* 
rieure et la mer posterieure du vers X, 136, 5, peuvent desi- 
gner rOrient et TOcoident comme source de diflferents biens. 
Mais Topposition des eaux terrestres et des eaux celestes se 
retrouve dans la formule du vers III, 22, 3, « Les eaux qui sent 
en haut, dans le sejour brillant du soleil (cf. Teau du soleil, 
X, 27, 21), et celles qui sent en bas^ »» et dans Tensemble de 
rhymne X, 30, ou je me contenterai de signaler, devaut y re- 
veair, i'epiiheie dt^idAdrdh, « qui ont deux torrents, deuxecou- 
lements )>, appUquee aux eaux (vers 10). D'apres le meme vers 
III, 22, 3, Agni se dirige vers le flot, arna, du ciel. Le mot 
arnava, qu*on peut traduire cc mer » comme «amiM(ra, designe 
encore les eaux du ciel dans des combinaisons telles que « la 
mer du ciel », VIII, 26, 17, la mer tonnante, X, 66, IL Ce 
dernier vers, qui est une enumeration dedieuxetde mondes, 
reuterme en outre le noin de mmudray sous lequel la mer 
celeste est encore in voquee ou designee dans une multitude de 
passages dont un certain nombre seront cites dans la suite 
du livre ou Tout ete deja precedemment. Ajoutous seule* 
ment encore que dans une enumeration des lieux que peut 
frequenter Indra, la mention de « la surface de la mer » 
ajoutee a celle du ciel, de la terre et de I'atmosphere, YIII, 
85, d, ne doit pas dtre entendue de la mer terrestre, qu'on 
ne distingue guere de la terre, et ou d'ailleurs le dieu n'a que 
faire, mais de la mer celeste; elle fait avec celle de Tat- 
mosph^re une sorte de double emploi dont les exemples 
abondentdans les formules de ce genre. 

L' enumeration du vers X, 66, 11 comprenait encore avec 
la locution signifiant « mer tonnante » et le propre nom de 
la mer, gamudra, le mot sindhu. Ce dernier, qui est reste le 
nom de Tlndus, designe en outre au singulier lamer, qui, 
comme ce fleuve, regoit des rivieres, et aupluriel les rivieres 
en general. U designe aussi, tant au singulier qu'au pluriel^ 

t. Je ne crois pas qu'on doive la chercher au vers I, 23, 47 ; la preposi- 
tion upOy dans la locution upa siirye, ne signifie pas c au dessous » mai« 
t aupres » du soleil; les eaux qui se irouveut la, et dont Teloignement est 
d*ailleurs indique par le pronom amdh, ne semblent pas opposees, mais as' 
sociees k celles qui sont c a^ec le soleil ». 



/ 
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aiasi d*aillears que le pluriel des autres mots signifiant « ri- 
viere », de nadi par exemple, les eaux du ciel. Je m^ con- 
tenterai sur ce point, qui est hors de doute, de renvoyer le 
lecteur au lexique de M. Grassmann, en signalant unique- 
ment un detail particulierement interessant du mythe des 
rivieres. Non-seulement I'eau des rivieres terrestres est recon- 
nue identique par sa nature et son origine a celle des rivie- 
res celestes ; mais les rivieres terrestres, ou du moins les 
principales d'entre elles, ont chacune leur forme celeste. Je 
n'insiste pas sur Tidentite du nom de Tlndus avec celui qui 
designe la mer celeste, identite qui pent s'expliquer par I'em- 
ploi du mot sindhu comme nom commuu. On remarquera 
pourtant, dans la description de llndus qui forme le sujet 
principal de Thymne X, 75, des traits qui semblent emprun- 
tes a un prototype celeste de cette riviere : non-seulement en 
effet il est compare aux pluies qui s'echappent en tonnant du 
nuage (vers 3), mais il est represente faisant retentir le ciel 
(ibid.), et, ce qui est plus caracteristique, conduisant les 
vaches, c'est-a-dire les rivieres, ousimplement les eaux, qui 
le suivent, vers les <c deux bords du v^tement », sicau 
(vers 4), c'est-a-dire d'apres Temploi qui est fait de la m^me 
expression au vers I, 95, 7, vers les deux mondes, qu il 
baigne tour a tour. Mais nous verrons qu'a la riviere Saras- 
vatt correspond pareillement dans le ciel une divinite du meme 
nom, representant particulierement Tel^ment humide, ou, 
pour mieux dire, que les rishis celebrent sous ce nom un per- 
sonnage quia diverses formes, correspondant, non-*seulement 
au ciel eta la terre, mais a toutes les divisions de I'Univers. 
Remarquons en outre d^s maintenant que les noms de Ras& 
et de VipaQ, quoiqu'ils appartiennent egalement a des rivieres 
terrestres , ne peuvent designer que des rivieres celestes 
aux vers X, 108, 1, cf. 2, etIV, 30, 11. D'apresTun.laRasft 
a et^ traversee par Saramll, personnage mythique que nous 
etudierons plus tard ; d'apres Fautre, la char de TAurore est 
tombe brise dans la Vipag. Ajoutons que la meme riviere 
Vipac etlaCutudrt, jointes a I'lndus (Sindhu), adressant la 
parole au rishi qui arrive sur leurs bords. III, 33, 6 et 7, 
lui disent qu'elies ont ete delivrees par Indra, detail qui ne 
pent convenir qu*aux formes celestes de ces rivieres. Enfin, 
I'etude des nombres mythologiques nous prouvera que les 
rivieres en general ont autant de formes qu'il y a de mondes, 
et que la formule des sept rivieres par exemple, quoiqu'on 
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en ait ensuite fait rapplication aux rivieres terrestres, a sa 
premiere origine dans cet ordre d'idees. 

Les observations pricedentes nous ont fourni, quoique en 
dehors des ceremonies du culte, de nouveaux exemples du 
degre de precision ou les Aryas vediques poussaient Tassimi- 
lation des choses de la terre et du ciel. Nous allons, sans 
sortirde notre sujet, en rencontrer d'autres encore. Leseaux 
du nuage sont renfermees dans des cuves divines, IX, 88, 6, 
qui ne sont autres que le nuage lui-meme. Le dieu Parjanya, 
quand il est distingue du nuage dont il porte le nom, ren- 
verse la cuve et fait couler les rivieres, V, 83, 8. Varuna 
r^pand de mfime en la renversant la tonne, V, 85, 3, cf. I, 
116, 9, la tonne du ciel pleine d'eau d'ou Soma tire le liquide 
en la fendant, IX, 74, 7. Au vers 1, 7, 6, le pot qu'Indra decou- 
vre represente egalement le nuage. II en est de mSme des 
vases de bois, vandni, d'ou les Maruts font couler les eaux 
du ciel, V, 58, 6. La source, utsa, des mfimes eaux, cette 
source tonnante que a traient » les Maruts, I, 64, 6, jaillit, 
d'apres le vers II, 24, 4, d'un puits a « bouche » de pierre. 
Le recipient en est renversi par les Gotamas alteres, I, 88, 
4, qui exercent sur lui Taction attribuee, comme nous 
Tavons vu, au sacrifice, ou pour Gotama par les Maruts, I, 85, 
11. Le vers V, 83, 7 place sur le char de Parjanya Toutre 
pleine d'eau que ce dieu epanche. 

Nous venons de voir les eaux celestes tirees de puits et ren- 
fermees dans des vases comme les eaux terrestres. Sous 
forme de rivieres, celles-ci coulent des montagnes, et cela 
eut suffi deja pour faire attribuer aux montagnes un 
caractere divin. Les montagnes, en effet, sont invoquees, 

IV, 34, 8, invoquees avec les eaux, VIII, 18, 16, et elles 
recoivent dans une de ces invocations I'epithete dhruva- 
ksliemdsah « uux fondements solides », III, 54, 20, cf. 56, 1, 
qui ne pent, en tout cas, convenir ades montagnes errantes. 
II en cxiste pourtant de telles. Les nuages, dont les montagnes 
s'enveloppent, V, 85, 4, sont consideres eux-m6mes comme des 
montagnes, non-seulement a cause deTaspectqu'ils prennent 
aux bords de Thorizon, mais aussi et surtout parce que les 
rivieres celestes en sortent. Les montagnes, ou brillent les 
Maruts, VIII, 7, 1 , et dont ils font couler les sources, V. 59, 7, 
sont certainement les nuages au vers I, 19, 7, ou ces dieux 
les poussent a travers la mer (de Tatmosphere). Au vers 

V, 87, 9, les montagnes du ciel, auxquelles cette fois les 

Bergaigne, Religion vedique, ^' 
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Maruts sont eux-m£mes compares, re^oivent la qualiflcntion 
d'« atn^es», assez souvent donnee aux prototypes celestes 
des objets terrestres. La representation des nuages sous 
forme de montagnes semble se combiner avec leur assimilation 
a des vaches, ou plus g^n^ralement a des meres, dans les 
passages qui nous montrent Indra fendant le « sein » des 
montagnes, I, 32, 1, etle « foetus » de la montagne sortant 
de celle-ci lorsqu'elie s'ouvre, V, 45, 3. 

A rid^e ddB montagnes s'associe naturellement celle de la 
a pierre i>dont elles sontformees. Les rivieres celestes, assi- 
mil^es a des vaches (voir ci-apres), lorsqu' elles ont et^ deli- 
vrees par Indra, etaient renfermees dans une etable de pierre, 
X, 139, 6. La liqueur decouverte par Brihaspati etait ca- 
ehee dans la pierre, X, 68, 8, of. 53, 8, Le yers Y, 56, 4i 
paratt employer oomme des synonymos les mots parvata, 
girt, <( montagne », et le terme de « pierre celeste », \\ Qst 
question au vers IV» 19, 5, a propos de la delivranoe des 
rivieres par Indra, da pierres (ou de montagnes, adri) « qui 
oourent » vers ee dieu comme des chars, on encore comme 
des meres vers leur enfant. Ges pierres gout vraisemblable- 
ment les nuages. Ajoutons qu'au mythe des pierres celestes, 
se rattaohent egalement ceux de Tallumage du feu (p, 103), 
etdu pressurage du Soma (p. 199) dans le ciel. La pierre que 
mettent en mouvement les Maruts, parexemple, I, 85,5; 88, 
3, of. 165, 4, ces dieux que nous verrons souvent occupes a 
preparer le Soma celeste, est susceptible de cette interpre- 
tation. Nous avons d^jadit, d*ailleurs (p. 241), que la pierre, 
et aussi la montagne celeste, peuvent quelquefois representor 
la votlte m£me du cidl. 

Les rivieres, et plus generalement les eaux, sont dans la 
mythologie vidique representees par divers 6tres animes. 
L'Indus, au vers X, 75, 7, la Vipac et la Cutudrl, au vers 

III, 33, 1, sont compares a des cavales. La mfime comparaison 
est appliques aux rivieres que font couler les Maruts et qui 
traversent Fatmosphere, V, 53, 7. Nous verrons que la mer 
ou la riviere celeste designee par le m^me nom que Tlndus 
(sifuihu) transporte les A^vins, V, 75, 2; VIII, 26, 18, et 
qu'avec la Rasi, elle « repand » pour eux des chevaux, 

IV, 43, 6, qui ne sont autres que les flots de Tune et de 
Tautre. Remarquons a ce propos que les nuages m^mes, 
ou, comme les appelle le vers V, 83, 3, les messagers plu- 
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vieux *, semblent compares aussi k des chevaux que fouette le 
cocher Parjanya. 

Au vers II, 28, 4, c'est a des oiseaux qui volent que les 
riyieres obeissantes a la loi de Varuna, apparemment leg 
rivieres celestes, sont comparees. 

Mai? la representation la plus frequente des eaux, soit 
terrestres, soit celestes, est la vache. Au vers V, 53, 7, les 
rivieres traversantTatmosphere sont comparees k des vaches 
en meme temps qu'a des cavales. La nouvelle comparaleon 
se rencontre encore aux vers I, 32, 2; 61, 10; 130, 5, pour 
les eaux, les rivieres, delivrees par Indra. Ces eaux qui 
avaient pour gardien le serpent, etaient retenues comme le 
sont par le Pani, I, 32, 11, les vaches mythiques repr^sentant 
elles-m^raes, soit les eaux, soit les aurores (voir p. 245). 
EUes se sont gopflees comme des vaches pr^cedemment ste- 
riles, VII, 23, 4, Signalons encore les termes dans lesquels le 
v^rs 4 de rhymne I, 151 a Mitra et Varuna fait allusion a 
Verapire que ces divinites exercent sur les eaux : « Attelez 
lea eaux comme une vache au joug. » Les rivieres celestes 
sont aussi directement appelees des vaches qui donnent leur 
lait a Mitra et a Varuna, V, 69. 2. L'auteur du vers V, 55, 5, 
apres avoir dit que les Maruts font tomber la pluie, ajoute : 
« Vos vaches sont inepuisables. » Les vaches que conquiert 
le protege de Brihaspati, II, 25, 4, ne paraissent pas diflW- 
rerdes« divines, » ibid,, des rivieres, ibid., 5, qui coulent 
pour lui. Les rivieres qui entourent Ap&m Nap&t, c'est-i- 
dire le feu reaferme dans les eaux celestes (voir chap. IV), 
remplissent une m^me « etable », II, 35, 3. EUes sont ^vi- 
demment representees au vers II, 34, 5 par les vaches qui 
contiennent des flammes, indhanvabhir dhemibhih, II est 
a peine laecessaire de remarquer que pour les rivieres, 
terrestres ou qelestes, comma pour les nuages, Tassimi- 
Jation aux vaches a pour point de depart Tassimilation des 
eaux au lait, ou, car les rishis vediques emploient k peu pres 
indifferemment ces expressions, au beurre. La pluie qui tombe 
du nuage est un lait, IV, 57, 8, qui coule de sa mamelle, V, 
32, 2. Quapt aux eaux elles-memes, elles sont assimilees a 
des vaches conformement a cette tendance mythologi que dont 
nous avons deja constate plus d*iin eflfet, et en vertu de la- 
quelle la distinction de Telement et de T^tre qui y preside, 

1. Cependant cette expression pourrait aussi s'entendre des eclairs. 
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ou celle du produit et du producteur s'opere sans interven- 
tion d'un nom nouveau, le producteur gardant celui du pro- 
duit. De la le lait des eaux, X, 17, 14, le lait dont les eaux se 
gonflent par Foperation des Maruts, I, 64, 6, le lait et le 
beurre qu'elles portent, X, 30, 13, la mamelle qu'elles lais- 
sentcouler, X, 30, 11. C'est evidemment la pluie qui est 
representee parle lait, V,85, 4 ; 63, 5, of. 1, etpar le beurre, 
V, 83, 8, dont Varuna, dont Mitra et Varuna, dont Par- 
janya,'inondent laterre et le ciel. Le beurre et la pluie qu'on 
demande a la fois a Soma, IX, 49, 3, ne sent qu'une seule et 
m6me chose. J'explique dans cet ordre d'idees Texpression 
curieuse « la pluie du troupeau », X, 23, 4. La Sarasvatt 
donne aux hommes lelait et le beurre, VH, 95, 2; elle et ses 
soBurs sont bonnes laitieres, VII, 36, 6, 

A ridee de la nourrice s'associe naturellement dans la 
representation des eaux sous forme de vaches, celle de la 
mere. Aussi rencontrons-nous avec la mention du beurre, 
X, 17, 10, ou du lait, I, 23, 16; X, 64, 9, et a c6te du nom 
de vache, II, 33, 1, le titre de mere attribue aux eaux en 
general, aux eaux divines de la Sarasvati, de la Sarayu, de 
rindus, a la Vip^Q et a la Cutudri. La grande Ras^ (la Rasa 
celeste?) est aussi appelee mere, V, 41, 15, et I'lndus, d'apres 
le vers III, 33, 3, est « la plus mere » des meres. Le m^me 
superlatif est applique aux rivieres en general, I, 158, 5, aux 
eaux, VI, 50, 7; le simple titre de meres Test aux rivieres, X, 
35, 2, aux sept rivieres, VIII, 85, 1, aux eaux delivrees par 
Indra, VIII, 78, 4. Les eaux meres sont les mattresses du 
monde, X, 30, 10, elles sont meres de tons les ^tres mobiles 
et immobiles, VI, 50, 7, et des hommes en particulier, X, 9, 
3 cf. 2. Nous verrons que les Agvins sont fils des rivieres 
ou de la mer celeste, sindhumdtard, I, 46, 2. Mais les eaux 
du ciel sont avant tout les meres d'Agni et de Soma, con- 
fondus dans le personnage d'ApIlm Napat (voir chap. IV). 

Les eaux et les rivieres ne sont pas assimilees seulement a 
des animaux. Au vers HI, 33, 10, la riviere que veulent 
traverser ViQV§.mitra et les Bharatas promet de les embras- 
ser comme une jeune fiUe embrasse son amant. L'Indus est 
aussi compare a une jeune femme au vers 8 de rhymne X, 
75. Enfin la m^me comparaison est appliquee aux rivieres 
celestes repandues par Varuna, X, 124, 7. Je n'insiste pas 
sur le nom de soeurs donne aux rivieres delivrees par Indra, 
IV 22, 7, mais je crois devoir signaler encore le vers I, 23, 
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16» ou les eaux recoivent, en mSme temps que le nom de 
meres, celui de soeurs des sacrifiants. 

Rappelons en terminant que le nuage, dont le sexe en 
mythologie peut fitre • le mSme que celui des eaux qu'il 
contient, est aussi considere comme m^le sous le nom de 
Parjanya (p. 5, cf. quatrieme partie, ch. I, sect. IV). On 
comprendra done qu'il prenne, comme leciel, les deux sexes 
a la fois. Seconde explication possible du mythe de Therma- 
phrodite. 



SECTION IV 



LES OFPRANDES 



Le sacrifice vedique comprend des ofi'randes de diverses 
sortes. Elles sont implicitement divisees au vers X, 179, I, 
cf. 2 et 3, en ofi'randes cuites et ofirandesnon cuites. II n'y a 
d'ailleurs qu'une seule espece d'ofirandes non cuites ; comme 
rindique le meme vers, c'est celle avec laquelle on « enivre » 
Indra, c*est-a-dire le Soma, oppose en offset sous son nom 
propredans les vers X, 116, 7 et 8, aux ofirandes cuites. 
Quant a cesdernieres, elles peuvent, selonle vers X, 179, 3, 
avoir ete cuites sur le feu ou dans la mamelle. Les ofi'randes 
cuites dans la mamelle sont naturellement le lait, et tons les 
produits du lait dont le principal est le beurre. Les autres 
comprennent principalement les grains grilles, dhdnd, la 
bouillie de grain, karamblia, les g^lteaux, apupa, puroldg, 
(voir rhymne III, 52), sans compter le lait chaud, gharma^ 
(Grassmann, s. i.), puis les animaux sacrifies, taureaux, X, 
27, 2 et 3; 28, 3, beliers, X, 27, 17. Au premier rang des sa- 
crifices d'^tres vivants il faut placer le sacrifice du cheval, 
et le sacrifice humain auquel paratt faire allusion le sacrifice 
mystique du Purusha. 

Nous avons deja consacre une longue ^tude au Soma, en 
presentant cette ofirande comme un Element mile du sacrifice, 
aussi bien que le feu qui la consume ainsi que toutes les 
autres. G*est que le Soma, distingue du feu sur la terre, se 
confond avec lui sous ses formes superieures, excepte bien 
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entendu dans le mythe du sacrifice celeste ou il doit conser* 
ver son caractere de breuvage et d'offrande. Le r61e de 
m&le attribue au Soma dans les phenomenes celestes, reste 
oelui du suo de la plante dans la ceremonie du pressurage 
qui est une imitation de ces phenomenes. Mais, en tant 
qu'offrande, le Somapeutaussi, comme nous I'avons vu, 6tpe 
compart a des dtres femelles, particulierement aux vaches. 
Le sexe feminin est en effet celui des autres offrandes princi- 
pales, comme la preuve en sera fournie surtout dans la 
partie du chapitre IV qui sera consacree aux relations des 
offrandes avec Agni et Soma. 

Les differentes especes d'offrandes, si elles ont toutes leur 
importance dans le rituel, y ont ttne importance tres-inegale. 
La plus frequente est celle du beurre. EUe doit preceder et 
suivre immediatement toutes les autres : c'est ce qui fait 
dire que les sacrifices ont pour vetementle beurre, IV, 37, 
2, et que les gouttes de beurre portent le sacrifice aux dieux, 
IV, 58, 10. L'attribution de ces dernieres fonctions au beurre 
rassimile passagerement a Agui. G*est encore dans le mSme 
ordre d'idees que pent s'expliquer Tapplication etrange qui 
lui est faite de la qualification de « langue des dieux », IV, 
58, 1 : on se rappelle qu'Agni est ainsi appele comme vehi- 
cule.de la nourriture offerte aux dieux dans le sacrifice. Si 
Toffrande du beurre est la plus frequente, celle du Soma est 
incontestablementlaplus precieuse : les sacrifices duSoma ont 
en effet dans lerituella preeminence sur tons les autres. Lelait 
enfln, ind^pendamment des rites ou il est sacrifie seul, em- 
prunte quelque chose de son importance au Soma avec lequel 
on le mdle. La.derni^re observation est applicable aux eaax 
qui servent a Toperation du pressage. Quant aux offrandes 
a cuites sur le feu)>, elles varient dans les differents sacri^ 
flees, et n'ont pas, soit Tuniversalite d'emploi de Toffrande 
du beurre, soit la valeur superieure de Toffrande du Soma. 

Mais c'est surtout au point de vue des mythes du sacri- 
fice que les offrandes different considerablement entre elles 
d'importance, ou pour parler plus exactement, d'interet. 

On savait d^ja, et je viens de rappeler encore que le Soma 
repr^sente le feu celeste, ou plutdt qu'il lui est identique par 
sa nature et son origine. Avec Agni, il tient la premiere place 
dans oette partie de notre etude consacree a la correspon- 
dance des ^l^ments du culte avec les corps et phenomenes 
celestes. Oe qui a 4te fait pour le Soma, a s^voir le rappro- 
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chement de I'^lement terrestre et de ses prototypes dans 1^ 
oiel, Ta ete aussi pour les eaux qu'on mSle au Soma en le 
pressurant. La conaaissance de Tidentite des eaux terrestres 
et des eaux celestes pouvait d*ailleurs a priori Stre attribute 
aux Aryas vediques, et n'avait pas besoin, comme les mythes 
veritables, d'etre constatee par des citations de textes. 

Les textes cites dans le chapitre consacre aux eaux etaient 
en revanche necessaires pour constater I'assimilation des 
eauxet desrivieres» soit terrestres soit celestes, a des vaches 
dont le lait ou« le beurre » n'est autre que Teau elle-mSme. 
— II suffit main tenant de nous les rappeler pour oomprendre 
que les offrandes de lait et de beurre peuvent representor les 
eaux celestes. 

Mais ces eaux ne sont pas les seules vaches du ciel. Nous 
avons constate aussi Tassimilation des aurores a des vaches 
dont le lait est la lumiere. Ce lait des aurores, et les aurores 
elles-^mSraes peuvent done etre representees aussi bien que les 
eaux du oiel par le lait et le beurre du sacrifice. La couleur 
blauche du lait, et surtout la couleur doree du beurre sem- 
blaient mSme les destiner a representor particulierement la 
lumiere, d'autant plus que les eaux du ciel tombees stir la 
terre figurenl; dans le sacrifice sous leur forme reelle. 11 en 
est ainsi du moins dans la preparation du Soma, et Tious 
verrpns en traitant de Funiou de Soma avec ses femelles, 
c*est-a-dire avec I'eau et le lait, qu'on pent en eflfet, dans ces 
conditions, decouvrir des traces d'une assimilation particu- 
liere du lait aux aurores. Du vers X, 181, 3, d'apres lequel 
Toffrandede lait chaud, appelee 9/m?*ma, est venue du soleil, 
on pent conclure au moins qu'elle represente la lumiere. Les 
vaches que Brihaspati a delivrees, et qui, d'apres le vers IV, 
50, 5, fournissent une tfffrande agreable, havyasudah, (pour le 
sacrifice celeste)^ peuvent Stre identifiees de preference aux 
aurores, tant a cause du nom ^'usriyd (voir section VI) sous 
lequel elles sont designees, qu'envertu d'autres passages rela- 
tifs au mfime mythe ou les aurores sont expressement nom- 
mees, X, 67, 4 et 5 (cf. p. 133). II est probable qu'une 
allusion a Taurore est renfermee dans le nom d*w«rtyd donni 
a la vache dont Mitra et Varuna sont invites a boire le lait, 1, 
153, 4, cf. encore I, 93, 12. 

Cependant, dans leurs rapports avec le feu du sacrifice oil 
ils sont verses, il parait certain que le lait et le beurre re« 
presentent, non-seulement les aurores, mais les eaux, qui 



— 264 — 

malgr^ leur familiarite avec Agni dans le ciel, ne sauraient, 
sous leur forme vulgaire, s'unir a lui sur la terre. En fait, 
d'apres I'hjmne IV, 58, consacre tout entier aux louanges du 
beurre « sur lequel le monde entier, ou tous les ^tres, repo- 
sent » (vers 11), le flot savoureux du beurre est sorti de la 
mer (vers 1, cf. 11). 

De plus, il est dit du beurre dans le meme hymne, comme 
illeurs de Toflfrande en general, I, 34, 8, qu'il est partage 
en troi?, IV, 58, 4, et la triplicite du beurre, comme cellede 
tant d*autres elements dans la mythologie v^dique, trouve, 
en depit des origines attribuees assez arbitrairement a ses 
trois formes dans le mSme passage, son explication la plus 
satisfaisante dans une repartition primitive des trob formes 
entre les trois mondes. Remarquons aussi dans Tenume- 
ration des personnages divins auxquels est rapport^e I'ori- 
gltte du beurre, a c&te de ceux dlndra et du soleil, celui de 
Vena. Nous verrons plus tard que Vena represente le Soma. 
Or, c'est encore, soit Soma, soit Agni (p. 231), qui, sous la 
figure d*un taureau « lie triplement», de mSme que le cheval 
du sacrifice dont il sera question tout a Theure, et c< ayant 
penetre chez les mortels », est represente dans les vers pre- 
cedents, IV, 58, 2 et 3, comme ayant « vomile beurre ». 
Nousavons deja dit d'ailleurs (p. 231) que les « sept mains » 
de cet etre lie triplement, aussi bien que ses deux tStes, ses 
trois pieds et ses quatre cornes, correspondent a diflf^rents 
systemes de division de Tunivers. C'est une raison de plus 
d*attribuer aux trois mondes duciel, de I'atmosphere et de 
la terre, les trois formes de ce beurre qui a ete « vomi par 
lui M> . 

Au reste, de quelque fagon que Ton interprete des citations 
empruntees a un hymne difficile, on ne pent contester, ni le 
mythe de Torigine celeste du beurre, range encore au vers 



1. II est vpai que le beurre vomi par un taureau representant Soma pour- 
rait D'etre autre que le Soma lui-meme dont nous avoas constate (p. 172, 209) 
Tassimilation passagere au lait et au beurre. Dans cet hymne IV, 58 en 
particulier, le mot « beurre » a des acceptions tr^s-figuiees, et aux vers 
5 et 6 par exemple, les gouttes de beurre semblent, comme nous le verrons 
plus tard, designer les pri^res. Elles sont comparees au vers 6 d des ani- 
» mauz qui fuient Tarcher, ce qui rappelle le mythe de Soma^oiseau frappe 
par un archer celeste (Quatrieme panic, *ch. I, sect. V.) Le cheval brillant 
auquel elles sont comparees au vers suivant, en tant que volant plus vite 
que le vent, et s*ouvrant elles-mdmes une voie, parait Stre le Soma lui-meme. 
Je crois cependant qu'il vaut mieux dans leurs rapports avec un ^tre repre- 
sentant Soma, les considerer comme distinctes de lui et representant elles- 
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X, 90, 8, parmi les produits dus au sacrifice divin du Pu- 
rusha, ni la possibility d'une double signification de cet ele- 
ment essential du sacrifice terrestre, en tant qu'il etaitnatu- 
rellement appele a representer la lumiere de I'aurore aussi 
bien que I'eau des nuages. 

Ainsi, comme Tofi'rande du Soma, celles du lait et du 
beurre, pour ne rien dire des eaux melees au Soma, avaient 
leur place marquee dans le systeme general d* assimilation 
des rites et des phenomenes celestes qui forme le caractere 
propre du culte vedique. Peut-on en dire autant des autres 
ofi*randes, de celles qui, selon la definition donnee plus haut, 
sent « cuites sur le feu » ? II paratt certain du moins, comme 
je le montrerai tout a Theure, que si elles etaient primitive- 
ment etrangeres a ce systeme, on les y a fait rentrer. Mais je 
serais tres-dispose a croire qu'en efi'et elles n'en faisaientpas 
d'abord partie integrante. Je n*entends pas par la qu' elles 
aientete introduites apres coup dans les ceremonies reglees 
par les rishis. II semblerait beaucoup plus naturel au con- 
traire que ceux-ci ou leurs predecesseurs, en un mot les ini- 
tiateurs quelconques des conceptious religieuses que nous 
etudions, sefussentvus contraints de respecter dans certains 
rites, soit le prestige d*une haute antiquite, soit Tattache- 
ment des difierentes families a leurs usages particuliers. Si 
d*ailleurs je distingue les ofi*randes en question de celles qui 
ont ete etudiees les premieres, ce n'est pas que pour les 
sacrifices d etres vivants par exemple, le zoomorphisme et 
i'anthropomorphisme mythologiques ne pussent fournir des 
modeles celestes. Ce n'est pas non plus que Thypothese d'une 
adaptation secondaire des rites anterieurs au systeme gene- 
ral de la religion vedique, doive, dans ma pensee, ^tre 
exclusivement r^servee pour les ofi'randes de gateaux et 
les sacrifices d'^tres vivants, et ne puisse ^tre etendue a 
d'autres ofi*randes, a celles du beurre et du lait par exemple. 
Je m'attache uniquement a cette idee que les eaux, le lait, 
le beurre, sont, comme le Soma et le feu, les elements indis- 



m^mes les elements femelles qui soDt tantot ses epouses, tantot ses meres 
ou au coDtraire ses filles, c'est-a-dire les aurores ou les eaux celestes, quand 
eUes ne sont pas les eaux memes ou le lait qu'onm^le sur la terra au breu* 
vag« du sacrifice. Au vers IV, 58, 5, le roseau d'or place au milieu d'elles 
est peutetre le Soma. Nous lisons dans le meme hymne que le fiot savou- 
reux (du beurre) a atteint Timmortalite avec la plante (du Soma) (vers 1), et 
que lorsqu'on exprime le Soma, les gouttes de beurre coulent (pour s'y 
meler, vers 0). 



— 266 — 

pensables du sacrifice entendu comme Tentendaient les rishis 
v^diques, le beurre etant pour le feu ce que les eaux at le 
lait sotit pour le Soma^ le represeutant des femelles qui cor* 
respondent dans le ciel aux formes superieures du m&le. Les 
autres offrandes au contraire pourraient dtre supprimees 
sans qu*aucune piece essentielle manqu&t au syst^me. En 
fait la place qu*elles tiennent dans le rituel est hors de toute 
proportion avec celle que les rishis leur font dans les hymnes 
du Aig'-Veda. Ge monument des conceptions religieuses 
d*une ^lite sacerdotale, s'il ne les passe pas entierement sous 
silence, se contente pour la plupart d*entre elles de quelques 
mentions aussi seches que rares, et reserve ses speculations 
theologiques ou ses effusions lyriques pour les offrandes du 
beurre et du Soma. 

J*ai dit pourtant qu*il les fait aussi rentrer dans un systeme 
qui serait d'ailleurs complet sans elles. Le moyen est simple 
et consiste a les introduire dans le sacrifice celeste, prototype 
de celtii qui s*accomplit sur la terre. C*est ainsi que le repas 
dlndra dans le oiel, outre le breuvage de Soma, a compris, 
par les soins de Vishnu, unenourriture cuite, pacatam, 1,61 , 7. 
Levers I, 164, 43, place egalement dans le ciel un sacrifice 
de taureaux. Nous ayons vu deja (p. 244) que les aurores 
peuvent y representor les poteaux auxquels on attache les 
victimes. Mais c'est surtout le sacrifice du cheval, c'est 
aussi, s'il y est fait allusion, comme je le crois, dans le 
sacrifice du Purusha, le sacrifice humain, qui a ^te etroi- 
tetnent rattache au systeme general de la religion vedi- 
que. Nous aliens voir en effet que le cheval du sacrifice 
et probablement aussi le Purusha sont oonsideres comme des 
symboles de Toffrande par excellence, a savoir du Soma. 
L' etude que je leur consacre ici nous fait sortir du sujet propre 
de ce chapitre pour nous ramener a un element m41e, Mais 
oette derogation au plan que je me suis trace m*etait en 
quelque sorte imposee par Tavantage que je trouye a r^unir 
ioi les differents genres d'offrandes. 

Nous savons que le cheval est une des representations les 
plus ordinaires du Soma. Au vers X, 101, 10, ou les dix doigts 
sont assimiles a dix sangles qui le serrent, ^apres ces mots 
(( Versez-le bat dans le sein de la cuve » , on rencontre 
ceux-ci: « Faconnez-le avecdes haches faites de pierre », 
cf. X, 53, 10. Ces haches qui sont les pierres du pressoir 
elles-m^mes, et qui servent a « faconner » le cheval-Soma, 
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suggerentnatttrellementridee ducheval du sacrifice. AiUeurs 
Tallusion particuliere au cheval fait defaut, mais Tassiiuilation 
du pressurage du Soma a un sacrifice d*^tres vivants est plus 
formelle encore: les deux bras qui tiennent la pierre sont 
appeles les egorgeurs du Soma, V, 43, 4. Car la citation pre^- 
cedento, en nous montrant comment cette qualification d*^- 
gorgeurs du Soma a pu etre donnee aux bras qui tiennent les 
pierres servant a Texprimer, enleve tout fondement a Thypo- 
these d*apres laquelle le mot gamitvi, qui a incontestablement 
deja dans le/?ig- Veda son sens|technique de «pretre egorgeur », 
devrait Stre pris ici simplement dans son sens etymologique 
de cc preparateur de I'ofi'rande » (voir Grassman, «.i;.). II est 
possible qu'au vers V, 44, 5, le personnage mysterieux auquel 
est appliquee Tepithete susvaru « qui a un beau poteau » 
c'est-a-dire sans doute « qui est attache a un beau poteau », 
representeSoma. Remarquons encore que les pierres a presser 
leSoma,dont onditindifi'eremment qu'elles portent sur ledos 
le Soma, sonutprishthdso adrayah, VIII, 52, 2, ou le cheval, 
grdvdnam .... afva/?rwAtAam, VIII, 26, 24, sont, d*apres le 
vers X, 94, 3, avides de a chair cuite » : cette chair ne difi'ere 
sans doute pas de « la branche de Tarbre brillant » qu'elles 
devorent, ibid,^ c'est-a-dire du Soma lui-mSme. 

Ajoutons qu'Agni, auquel la qualification de somaprishiJia 
« portant le Soma sur son dos » est egalement appliquee au vers 
VIII, 43, ll,enmSmetempsquecelles de ukshdnna, vacdnna, 
« qui a pour nourriture des taureaux, des vaches » , cf. X, 
91, 14, parce qu'il revolt I'ofi'rande du Soma comme toutes 
les autres, est represente au vers X, 20, 6, arme de haches, 
qui sans doute sont ses flammes, mais qui n'en assimilent pad 
moins le feu qui devore Tofi'rande au prStre qui egorge la 
victime. En fait c'est Agni* , comme le reconnait M. Grassmann 
(Wuirterbuch, s. v.) quiest appelele gamitvi, c'est-a-dire selou 
moi, r «egorgeur» divin dans le dixieme vers, consacr^ aux 
poteaux du sacrifice, des hymnes i4pra II, 3; VII, 2, et ilprt 
III, 4; X, 110. Ce qui a echappe a M. Grassmann, outre 
Femploi du mot gamiivi dans son sens technique, (emploi qui 
parait hors de doute dans des vers consacres aux poteaux du 
sacrifice), c'est que dans les vers II, 3, 10; III, 4, 10; VII, 
2, 10, etpar consequent aussi dansle vers correspondant (11) 
de rhymne ilprl I, 142, bien que Tassimilation d'Agni k 

I. Le doute est impossible au vers III, 4, 10 ; VII, i, lu. 
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Tegorgeur n'y soit plus express^ment iadiquee par le nom 
technique depamt7rt\ le causal ^udat/a- (pour svadaya-y aoriste 
sushuda-), expriraant Top^ration d'Agni, pourrait prendre deja 
le sens de « tuer » quMl a seul garde dans la langue elassique. 
Du moins saisit-on ici le passage du sens primitif de « faire 
gofiter Toffrande » aux dieux (cf. au vers I, 188, 10, Temploi 
parallelede Taoriste «iWimda-, cf. encore X, 70, 10; 110,10) 
a celui d'«immoler», generalise plus tard en celui de « tuer » 
sans allusion particuliere aux victimes du sacrifice. II est clair 
d'ailleurs que lavictime, ou plut6t pour employer Texpres- 
sion m6me des vers en question, Toffrande immolee par Te- 
gorgeur Agni, peut ^tre Tune quelconque des offrandes qu'il 
regoit, c'est-a-dire, selon les id^es vediques, qu'il sacrifie aux 
dieux. Ce peut ^tre particulierement le Soma que nous avons 
d^ja vu expressement assimile a une victime vivante, au 
cheval du sacrifice. Mais alors que faut-il penser de ces po- 
teaux auxquels les memes vers sonc sp^cialement consacres, 
et qui sont invites a abandonner Toflfrande aux dieux? Lorsque 
I'egorgeur est Agni, il ne saurait ^tre question de poteaux 
veritables tels que ceux auxquels on attache les veritables 
victimes vivantes. On sera done naturellement porte a les 
identifier aux biiches du foyer, sur lesquelles Toflfrande est 
versee pour 6tre devor^e par le feu. Ces bftches elles-m^mes, 
qui pourraient ^tre directement designees par le nom des 
poteaux dans les vers en question, vanaspati, « arbre », ces 
bftches sont a peine distinguees du feu qu'elles entretiennent. 
On s'explique ainsi le vers V, 5, 10 qui attribue a la bftche- 
poteau la connaissance des essences secretes des dieux aux- 
quels elle envoie Toffrande, cf. Ill, 4, 10, et le vers X, 110, 
10, ou le vanmpati parait ^tre une forme d'Agni aussi bien 
que le camitTi^. Enfin au vers IX, 5, 10, le poteau « d'or, 
brillant, aux mille branches » ne saurait fitre que le feu lui- 
mSme. On y voit d'ailleurs substituee a Tidee de I'immolatioa 
d'une victime celle d'une onction du poteau par le Soma qui 
coule: c'est toujours en d'autres termes reparation qui con- 
siste a verser Tofirande dans le feu ou elle doit fitre consumee. 

1. L'emploi du pluriel pour le verbe [svadantu) nous ioterdit en tout cas 
de distinguer comme M. Grassmann {Trcuiuction) le vanaspati d*Agpi, sans 
en distinguer le gamitrL Mais comme d'un autre c6te ie parallel^lme du 
vers III, 4, 10 = VII, 2, 10 ne permet gueie de croire qu'il s*agis«jte ici du 
gamitriy de Tegorgeur reel, j'expliquerais ce pluriel par la distinction de 
trois formes, ou plutot de trois fonctions d'Agni, comme poteau, comme 
egorgeur, et comme dieu, deva. 
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L*assimilation particuliere du Soma au cheval du sacrifice 
explique Timage de la bride avec laquelle le poteau dirige 
Toffrande sur le chemin des dieux, X, 70, 10. On doit aussi 
maintenant mieux comprendre la figure qui fait des aurores 
les poteaux d*un sacrifice celeste (p .244 et 266): ces poteaux 
brillants ne sont autres que le feu m£me du ciel. 

Les citations pr^cedentes nous ont montre le sacrifice des 
ofirandes non sanglantes, et specialement du Soma, d^crit 
dans des termes symboliques qui rappellent les sacrifices 
d'etres vivants. Elles semblent, en presentant les premiers 
de ces rites comme equivalents aux seconds, trahir une ten- 
dance a remplacer ceux-ci par ceux-la. II n'en faudrait cepen- 
dant pas conclure que tous les passages du /{ig-Veda qui font 
allusion a des sacrifices d*animaux doivent Stre interpretes 
dans un sens purement symbolique. En ce qui concerne par- 
ticulierement le sacrifice du cheval, objet des hymnes I, 162 
et 163, le premier de ces hymnes renferme, surtout dans les 
vers 6 — ^20, des details trop precis pour qu'il soit possible de 
mettre en doute le fait de Timmolation r^elle d'un cheval en 
chair et en os. Mais il paratt vraisemblable a priori que par 
une application inverse du symbolisme deja etudie, ce cheval 
a ^te lui mSme consider^ comme une representation du Soma. 
C'est ce qui peut du reste ^tre aussi prouve directement. 

Tout d'abord un caractere divin et une origine celeste sont 
attribues au cheval du sacrifice, mSme dans Thymne I, 162, 
particulierement consacre a la description de la cer^monie 
reelle. II est de la race des dieux, devajdta, I, 162, 1 ; cf. 
ibid., 18. Aussi dit*on que sa noble origine merite d*£tre ce- 
lebree, I, 163, 1. Onproclame son h^roKsme, I, 162, 1, qui 
lui a donne sur les dieux une superiorite reconnue par les 
dieux mSmes, I, 163, 8. Au vers I, 163, 12, le bouc conduit 
devant lui dans le sacrifice n*est sans doute appele son 
« nombril », c'est-a-dire son pere (voir p. 35), que par un 
veritable jeu de mots, le nom de cet animal, aja^ etant iden- 
tique par la forme aTadjectif aja a non ne x>, qui designe 
plusieurs fois dans le /{ig-Veda le premier auteur des choses. 
Quoi qu'il en soit, quand le cheval a henni lors de sa premiere 
naissance, il sortait de la mer, I, 163, 1, evidemment de la 
mer celeste. Nous pouvons done voir autre chose que des 
metaphores, je veux dire des details reellement mythiques, 
dans les passages qui attribuent au cheval du sacrifice, ra- 
pide comme le vent, un corps aile, I, 163, 11, les ailes d'un 



aigle et les jambes de devant d'un cerf, I, 103, 1, des pieds 
de fer, I, 163, 9. Remarquons encore k ce propos que le vers 
I, 163, 10 c^lebre au pluriel des chevaux diving qu'il com- 
pare k des oiseaux d*eau. 

Or le cheval celeste represente principalement I'^clairet 
le soleil. Les hennissements du cheval du sacrifice au sortir 
de la mer suggerent surtout I'idee de Teclair. Mais en re- 
vanche on lit au vers 2 de notre hymne I, 163, que les dieux 
ont fait le cheval du soleil, c'est-A-dire ont transform^ le soleil 
en cheval, Font fait courir dans le ciel, ce qui rappelle le 
cheval « qui n'est pas ne cheval », I, 152, 5. M. Max Miiller 
a de bonne heure reconnu (History of the ancient Sanskrit 
Literature^ p. 554, note 2) que le cheval du sacrifice avait 
^te assimile au soleil. 

Mais est-ce directement, ou indirectement, c'est-a-dire en 
taut qu'assimil^ a Agni ou a Soma, que le cheval du sacrifice 
represente le soleil ou Teclair? Poser cette question c'est, 
k ce qu'il semble, la r^soudre: 11 est vrai qu'on ne Ta guAre 
posee. Ce n'est pas le soleil ou I'^clair, ce sont Agni et 
Soma repr^sentant Tun et I'autre, qui sont descendus sur la 
terre. C'est d'eux qu'on pent dire, comme on le dit eu eflfet 
du cheval du sacrifice, que le mortel en a obtenu lajouig- 
sance, I, 163, 7, et qu'ils ont laiss^ ici-bas leurs traces, les 
traces de leurs sabots, I, 163, 5: C'est a eux que convient 
rimmenslte attribute au cheval du sacrifice, dont le souffle, 
oiseau qui vole au bas du ciel, est ^videmment le vent, 
tandis que sa t6te, egalement ailee, est le soleil, I, 163, 6. 
Comme Agni et Soma ont trois formes *, trois demeures, etc., 
le cheval du sacrifice a trois liens. II est vrai que le vers 
I, 163, 3 place ces trois liens ensemble dans le cjel; mais 
le vers suivant y ajoute trois liens dans la mer, trois liens 
dans les eaux. C'est la d'ailleurs une de ces enumerations a 
la fois incompletes et redondantes comme nous en avons 
deja rencontri dans les sections consacrees a Agni et a Soma. 
Le chapitre de C Arithmitique mythologique prouverji, je 
Tespere, que de telles formules sont de simples modifications 
de formules plus exactes, dans lesquelles lenombre trois cor- 
respondait a celui des mondes. Celle qui nous int^resse ici 



i. Q*Mt j^oisement so«t la forme d'an cheval qvi'Apim Na|^t, !• ili des 
eauT (Agpi ou Soma), est represente au Ten II, 31, i, qui ]m attribue pne 
naissance c ici» et une autre dans le ciel. 
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implique en tout cas la pluralite des formes da cheyal du sa* 
criflee. II en est de mSme du vers I, 163, 7 qui mentionne 
sa forme « supreme » dans le s^jour de la vaohe, Le Ten 
I, 163, 4 Tassimile, dans le lieu de « sa naisganee supreme » 
a Varuna. G'eat sans doute au eontraire a sa forme terreatre 
que fait allusion le vers I, 163, 9, en Tappelant un Indra 
infi^rieur. Les deux conducteurs du cheval, I, 162, 19, peu* 
vent aussi correspondre aux deux mondes, comme en general 
les deux sacriflcateurs (voir p. 233). 

line allusion aux formes multiples du cheval du sacrifloe 
me paralt enoore contenue dans le vers I, 162, 18, d'aprea 
lequel lahache detaohe trente-quatre cdtes du cheval. On ne 
pent en conclure, ni comme Ta fait M. Pietrement (Memoire 
sur lea chevaux d trente-quatre cdtes des Aryas de tipoqvm W- 
dique. Paris, E. Donnaud), que les ilryas vediques connais- 
saient des chevaux a trente-quatre cdtes, ni comme Ta fait 
M. Huxley (ileademj^, 1875, n°146)qu ilslaissaientsubsisterles 
cartilages de deux cdtes, pour des raisons anatomiquea ana* 
logues k celles qui guideraient les chirurgiens modernes dans 
une operation analogue. M. Max MUller, sans repousser Texpli- 
cation deM. Huxley (tAtof.), afaitremarquer qu'il n*est jamais 
question dans les rituels de laisser deux cdtes de la victime 
intaetes. D'ailleurs, qu'onle fit ou non pour le oheval du sa- 
crifloe, le choix, soit du nombre de c&tes a couper, soit du nom- 
bre charge de representor joar a peupres le nombre total des 
cotes du eheval, a du Stre determine par des raisons mythi* 
ques, et par bonheur nous retrouvons dans le /lig-Veda un 
autre emploi du nombre trente-^quatre qui ne pent guere nous 
laisser de doute sur sa signification. II s'agit d'un peraonnage 
qui brille de diflferentes mani^res avec trente-quatre splea<« 
deurs pareilles et cependant soumises a des lois diversea, 
(/t^/^rafemen^ avec trente-quatre, avec une splendour, 6te.),X, 
55 , 3. Ges trente-quatre formes represententles differenta dieux 
comme le montre le premier h^mistiche du m£me vers: a II 
a rempli les deux mondes et le milieu (ratmosphere), les cinq 
fois sept dieux. v> Les deux nombres ne se correspondent qu'a 
une unit^ pres, mais c'est ^videmment le nombre trente- 
quatre, nomm^ le second, qui est exact, et Tinexactituda du 
premier n'a ^t^ rachetee aux yeux de Tauteur que par I'avan- 
tage qu'il pr^sentait d'etre decomposable en deux facteurs, 
cinq et sept, ayant chacun une valeur mythologique. Le 
nombre trente-quatre est lui-mdme forme, comme nous le 



verrons, par raddition d*une unite au nombre de trente-trois 
dieux correspondant aux trois mondes. Un personnage a 
trente-quatre formes est done celui qui a des formes dans 
tons les mondes, plus une forme mjsterieuse. Telle est 
aussi la signification symbolique des trente-quatre cdtes du 
cheval du sacrifice. Ajoutons que le heros de notre vers X, 
55, 3, parait etre Soma, suffisamment design^ au vers 8 du 
meme hymne comme Taliie avec lequel tadra combat les 
demons quand il a bu le breuvage, puis encore au vers 1 
comme le frere de ce dieu, au vers 2 comme Tamant des cinq 
regions cardinales, au vers 6 comme Toiseau brillant, au 
vers 5 comme identifie, a ce qu'il semble, a la lune, pour ne 
rien dire du vers X, 55, 3 lui-m6me d'apres lequel il 
« remplit » les dieux. On pent croire d'ailleurs que le rap- 
prochement des hymnes X, 55 et 56 dans le recueil n'est 
pas purement accidentel, et le second de ces hymnes est 
consacre en partie a un cheval mythique representant evi- 
demment Soma. * 

Si d'ailleurs j*avaisprec^demment nomm^ Agni avec Soma 
comme Tun des deux prototypes possibles du cheval du sa- 
crifice, c'etait pour ne pas paraitre tirer des textes memes 
que je citais des indications plus precises qu'ils n'en pou- 
vaient en efiet fournir. Mais entre Agni et Soma le choix 
ne saurait ^tre douteux. Sans doute une confusion, toujours 
facile a admettre, d'Agni et de Soma, identiques sous leurs 
formes celestes, parait impliquee par le vers I, 163, 7, 
portant que le cheval, apres que Fhomme en a obtenu la 
jouissance, a devore les plantes, si toutefois ce detail est ici 
symbolique, et en tout cas par le vers I, 163, 11, d'apres 
•lequel les « cornes », cf. 9, du cheval, dispersees en divers 
lieux, s'avancent avec impetuosite dans les a forets ». On re- 
connatt aisement dans ce dernier passage les flammes du feu 
devorant le bois. II n'en est pas moins evident que comme vic- 
time qu'on immole, 1, 163, 12, etqu'onenvoieaux dieux, ibid. 
13 ; 162, 21 , c'est-a-dire en somme comme ofi'rande, et comme 
ofi'rande dont les sacrificateurs prennent leur part, I, 162, 5; 
12, le cheval represente Soma plutot qu'Agni. Du reste, au 
vers V, 27, 5, les parts du sacrifice du cheval sent expres- 
sement comparees aux Somas « qui entrent dans trois me- 
langes » trydcirahy c'est-a-dire selon Texplication que nous 
avons donnee de ce terme, aux Somas des trois mondes. 
Signalons encore a propos de ce nombre trois que nous 
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avons aussi trouve dans les trois liens du cheval, la triple 
onction de Toflfrande dont Agni est Tegorgeur, dans un 
des passages ou nous avons constate Tassimilation de Tof- 
frande non sanglante a une victime vivante, II, 3, 10. Le 
v^tement dont le cheval est reconvert, I, 162, 2 et 16, 
rappelle le vetement « de lait » du Soma (voir chapitrelV). 
Enfin, si I'auteur du vers I, 163, 3, enparlant des trois liens 
du cheval « dans le ciel », affirme qu'il est « separ^ du 
Soma)), c'estsans doute pour opposer sa forme sup^rieure 
a sa forme inferieure qui est le Soma terreslre. 

Nous avons vu deja que le cheval du sacrifice est, dans la 
cer^monie, precede d'un bouc. Ce bouc, qui est conduit 
devantlui, I, 162, 3; 163, 12, qui marche le premier quand 
le cheval est promen^ trois fois circulairement, I, 162, 4, 
est la part du dieu Pftshan, I, 162, 3, 4; cf. 2. Mais d' autre 
part Piishan a pour attelage des chevres, ce qui s'explique, 
si le bouc et les chevres s'equivalent, commejele crois, dans 
les deux mythes, par Tidentification de Pfishan avec Soma*. 
Le bouc qui precede le cheval pent ^tre egalement considere 
commetrainantle cheval. C'est ainsi que d'apresle vers I, 
162, 21, le cheval est considere comme attache au joug de 
Ykne, parce qu'un kne le precede Egalement dans la cere- 
monie. Nous retrouverons I'ane dans la legende des Acvins. 
Quant au bouc il pourrait representor le feu qui porte le 
Soma. L'epithete vicvarApa « qui a toutes les formes », I, 
162, 2, lui donne en effet un caractere mythique, et la 
fonction qui lui est attribuee d'annoncer le sacrifice aux 
dieux, I, 162,4, parait Tassimiler au dieu qui recoit si sou- 
vent la qualification de hotvi. On donne aussi pour compa- 
gnons au cheval du sacrifice les deux haris ou chevaux d'Indra, 
1, 162, 21, probablement parce que celui-ci est traine par eux 
quand il emporte, soit le Soma qu'il a conquis dans le ciel, 
soit celui que lui ofi'rent les hommes. 

C'est Yama qui a donne le cheval, Trita qui Ta attele, 
Indra qui Ta montele premier (cf. I, 163, 9?), le Gandharva 
qui en a saisi les rSnes, I, 163, 2, gardees par tons les gar- 
diens de la loi en general, I, 163, 5, au nombre desquels il 
faut sans doute placer aussi Tvashtri, I, 162, 3; 19. Yama 
et Trita jouent bien la leur role ordinaire de sacrificateurs, 
Indra celui d'un dieu guerrier dont le Soma est, comme nous 

\. Voir Tetude qui sera consacree k Pushan. 

'RvMkiQTXE^ Religion vidique , ^^ 
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le yerrons, un auxiliaire indigpensable, le Gandharva enfln, 
eelui d*un gardien celeste du breuvage saore. Au verg I, 
163, 3, le cheval du sacriflee est identifl^ lui-mdme a Yama 
et a Trita (en mdme temps qu'd un ^ditya ; ef. son assimila- 
tion k Varuna dans le vers suivant). C'est ainsi que Soma 
est, par un ph^nom^ne mythologique deja souvent constats, 
le prototype des pr^parateurs du Soma. Le cheval du saoriflce 
est encore repr^sent^, non-seulement comme donnant des 
riohesses k Thomme pieux, I, 163, 13, mais comme priant et 
tournant sa pens^e vers les dieux, I, 163, 12; 11 re^oit mdme 
expressement au vers I, 162, 22 la qualification de havishmat 
« saoriflcateur ». 

Je ne puis mieux clore cette etude sur le cheval du sacri- 
fice qu'en citant les formules destinies a le preserver, malgri 
le fait materiel de I'immolation, ou tout au moins a preserver 
TAtre dlvin qu'il reprisente, de la souflfrance et de la mort: 
« Que ton propre souffle ne te fasse pas souffrir a ton depart ; 
que la haohe ne fasse pas de mal a tes corps ! » I, 162, 20; — 
ft Tu ne meurs pas, tu ne souffres pas de dommage, » ibid. 21 . 
Le second vers se poursuit ainsi : « Tu vas vers les dieux 
par des ohemins aises. » L'un et I'autre nous rappellent le 
depart du tripassi pour Tautre vie et les recommandations 
adressies au feu du biicher qui doit, sans le divorer, le 
transporter au ciel (p. 80). Le cheval, quand il a iti egorgi, 
1, 163, 12, et sacrifl^, part de mfime pour sa demeure suprtoe 
o4 11 va retrouver « le pere et la mere », ibid. 13. Nous 
avions annonci plus haut (p. 191) cette confirmation que 
Tascension du cheval du sacriflee donne au mythe du re- 
tour de Soma au ciel. Le premier vers de Thymne X, 56, a diji 
iti citi comme devant Stre rapports ainsi que les deux suivants 
au cheval Soma: « Void une de tes splendours, une autre 
est au-dessus, riunis-toi a la troisieme ; en te riunissant k 
ton corps, sois agreable et cher aux dieux, dans ta naissance 
supreme »; cf. 2 et 3. On remarquera I'analogie de ce passage 
avec le vers I, 163, 13 : « Le cheval est parti pour sa de- 
meure supreme, vers le p^re et la mere ; qu'il soit mainte- 
nant agreable aux dieux.... » 

Au premier rang des victimes inumeries dans le rituel de 
certains sacrifices, figure I'homme lui-m6me. Dans le jRig- 
Veda il n'est, k la verite, jamais question du sacrifice riel 
d'un homme; mais une allusion a cette coutume barbare 
semble neanmoins contenue dans le mythe du sacrifice du 
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Purusha. En etfet, le nom de ce Parusha que les dieux ont 
pris pour victims de leur sacrifice, X, 00, 15, signifie 
« homme ». Gomme d'ailleurs la forme humaine est attribute 
k Soma aussi bien que la forme chevaline, 11 est difficile de 
dout<er que le Purusha sacrifl^ par les dieux, et par suite 
aussi I'homme en chair et en os, figurant comme yictime du 
sacrifice terrestre, qu'il f6t ou non r^ellement immole, aient 
^t^ eonsid^r^s, de m^me que le cheval, comme des represen- 
tations symboliques de I'offrande par excellence, du breuvage 
sacr^. L'hymne X, 90, est consacre tout en tier au sacrifice 
du Purusha, auquel fait peut*£tre allusion aussi le vers X, 
180, 2 ; cf. 3, oii le nom de Purusha serait remplace par celui 
de pumdma qui a le m£me sens. G'est de ce sacrifice, accom* 
pli par les dieux, que sont n^es toutes choses. Mais les 
traits de Thymne en question qui nous importent ici sont 
ceux qui font du Purusha, comme du cheval du sacrifice, 
un £tre multiforme. Je n'insisterai mSme pas actuellement 
sur les sept bftches limitant le foyer et sur les trois fois 
sept btlches a broiler que les dieux ont employees dans le 
sacrifice du Purusha, 15. Mais je citerai les vers 1 et 5, 
d'apres lesquels cet Stre k mille t^tes, a mille yeux, a mille 
pieds, enveloppe la terre et la d^passe en avant et en arriere, 
le vers 2 portant qu'il est tout ce qui a iU et tout ce qui sera, 
et enfin les vers 3 et 4 qui lui attribuent quatre pieds dont 
Tun repr^sente tons les Stres et est rest^ sur la terre, tandis 
qu'avec les trois autres il s'est ^lev^ dans le ciel ou ces trois 
pieds appartiennent a sa forme immortelle. Les trois pieds 
devaient correspondre primitivement aux trois mondes et ont 
M attribues tons ensemble au ciel en vertu d'une loi qui 
sera ^tudiee dans le chapitre de VArithmitique mythologique. 
On pent en rapprocher les trois poteaux auxquels ^tait atta- 
cW Cunagcepa quand Varuna I'a delivr^, I, 24, 13; cf. 12, 
et V, 2, 7. Cunagcepa est surtout connu par une l^gende de 
TAitareya-br^hmana qui fait de lui la victime designee d'un 
veritable sacrifice humain. Mais c'est un personnage evi- 
demment mythique, qu'on pent identifier au Purusha, et le 
mythe des trois poteaux peut servir a rattacher celui des trois 
pieds du Purusha au mythe des trois liens du cheval du 
sacrifice. On peut d'ailleurs trouver un argument direct en fa- 
vour de Tidentite du Purusha avec Soma, sinon au vers 2 de 
rhymne X, 90, dans le titre qui lui est donn^ de cc maitre de 
rimmortalite » , au moins au premier vers du meme hymne. 
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dans la mention, autrement inexplicable, des dix doigts , 
qui jouent un r61e si important dans les formules relatives a 
Soma. 

L'^tude consacree dans les pages precedentes au Purusha 
et au cheval du sacrifice consid^res comme des sjmboles du 
Soma, qui reste ainsi, par opposition au lait, au beurre et 
aux eaux, la seule offrande representee dans la mjthologie 
vedique par un personnage mMe, formait ici une sorte de 
digression. EUe ne doit pas nous faire oublier que, confor- 
mement a la place qu'elle occupe dans le chapitre consacre 
aux elements femelles, la presente section avait pour objet 
principal les offrandes en tant qu'elements femelles du 
sacrifice. Ge qui a et^ dit des eaux en general s'applique aux 
eaux employees ians le pressurage du Soma. Quant au lait 
et au beurre, en tant que representant, soit les eaux celestes, 
soit les aurores, ils sent naturellement femelles comme elles. 
Les representations qui conviennent aux eaux et aux aurores 
sent non moins naturellement applicables au beurre et au lait. 
De m^me par exemple que les vaches et le lait qu'elies pro- 
duisent sont souvent confondus dans le ciel sous une appel- 
lation unique, de mSme le lait que les vaches terrestres 
donnent a Thomme pour le sacrifice (VI, 28, 1 et suivants), et 
le beurre qu'on tire de ce lait, ont du ^tre eux-mSmes repre- 
sentes comme des vaches. On verra dans Tetude consacree 
aux rapports des Elements m^les et des elements femelles 
qu'il en a ete en effet ainsi. Remarquons a propos des 
vaches reelles qu'elles boivent les eaux divines, I, 23, 18, 
assimilees elles-memes a des vaches, en sorte qu*on a pu 
dire que c'est leur corps (une autre forme d'elles-mfimes) 
qui est un remede pour leur corps, X, ICX), 10. Ajoutons 
que le lait et le beurre sont, comme on le verra, assi- 
miles, non-seulement a des vaches, mais aussi a de jeunes 
femmes. 



1 . Soit qu'il faille, en gardant la traduction consacree c 11 a depasse (la 
terre) de dix doigts », chercher dans ces dix doigts, qui seraient ceux d'un 
sacriflcateur celeste, une allusion de forme bizarre au sejour invisible de 
Soma, soit que le sens primitif de la formule ait ete c II est monte sur les 
dix doigts > (comme sur des chevaux qui le portent, cf. p. 224). — Nous 
n'avons pas a nous occuper ici du sens philosophique qu^a pris le mythe du 
Purusha. 
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SECTION V 



•r 



LES PRIERES 



Les offrandes ne sont pas ies seuls Elements femelles du 
sacrifice. Le mfime sexe est attribue aux prieres doat le rftle 
dans la mythologie du culte est plus important encore 
que celui des offrandes femelles, du moins si Ton en juge 
par le nombre et la frequence des formules ou ce r61e est 
indique. Par le terme de prieres que j'emploierai le plus 
souvent par abr^viation, il faut d'ailleurs entendre toutes les 
formes de la parole et mSme de la pensee dans leur application 
au sacrifice. Cependantles pensees pieuses ne peuvent jouer un 
r61e dans la mythologie que comme ^quivalentes aux paroles. 
Cost a ces dernieres, soumises ou nonaux lois durhythme et 
designees par les noms les plus divers, vac, vacasy vdka, 
uktha, sukta de la racine vac « parler », stuti et ses composes, 
stotra, stoma, de la racine stu « louer », stubh de la racine 
stubh aloMer », huti (en composition), hava, hotrd, havhnariy 
de la racine hu « invoquer » , kdru et sukirti de la racine 
kar « louer », camsa, pracasti, de la racine cams « prononcer 
solennellement », gir et gdyatra des racines gar et gd « chan- 
ter », arka et suvvikti, de la racine arc, vie, a chanter, cel^- 
brer » S sans compter le mot ric, vers, qui a donne son nom 



1. La racine arCy ric, a d^ avoir primitivement, outre le sens de c chan- 
ter, celebrer i, celui de « briller •. C'est ce que prouve avec evidence Texis- 
tence de mots formes de cette racine, qui, comme arciy arm, ont indu- 
bitablement le sens de c rayon, flamme, eclat ». Mais pour les formes 
personnelles de la m^me racine, c*est t peine si on peut trouver un ou deux 
exemples certains du sens de t briller i, dans TAtharva-Veda, au vers II, 
19, 3, oil le po6te d'ailleurs ne fait que jouer sur Tetymologie de arcis, et 
dans le Aig-Veda, au vers III, 44, 2, oil la traduction c Tu as fait chanter 
Taurore • (voir p. 286), serait tr^s-admissible si le causal arcayah n'etait 
construit parall^lement au causal arocayah, Je ne vois pas que dans aucun 
autre passage du Aig-Veda on puisse all^guer une raison valable pour ecar< 
ter le sens de « chanter, celebrer », que la racine arc, ric, a seule garde 
dans la langue classique, tout en lemodifiant en celui de t honorer, saluer ». 
Nous Savons qu'Agni ne brille pas seulement, mais qu'il chante aus8i,y, 25, 7, 
et nous verrons qu'Indra accomplit souvent ses exploits en chantant, I, 80^ 1, 
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au J?ig-Veda, mp, delaracine vip a Stre a:gitA, inspire »*, 
puis, outre rtc, chandas, sdman, traishtubha qui ont pris des 
sens techniques, enfin vdni, (tisha et surtout brahman, c'est 
aux paroles, ou ala parole sacrie, qu'ont ete d'abord assignes 
des prototypes celestes. D'ailleurs les mots signifiant pro- 
prement pens^e, comme dhi, dhfti, didhiti, de la racine rfAi, 
mati et sumali, manishd, manman de la racine man, sem- 
blent dans la plupart des cas ne designer les pens^es qu'en 
tant qu'elles sent manifestoes par la parole. L'une des for- 
mations de la racine man, le mot mantra, est m^me devenu 
le dom technique des formules sacrOes. 

Les prieres sent comprises au vers VIII, 35, 2 dans une 
enumeration de divinit^s qui commence au vers precedent et 
se continue dans le auivant. Cependant tin pareil texte ne 
prouve pas encore Texistehce de formes celestes de la priere, 
car un caractere divin est attribue mSme k la priere de 
I'homme, III, 18,3; IV, 43, 1 ; VII, 34, 1 et9 ; VIII, 27, 13. Mais 
il en est d'autres plus precis qui vont nous explinuerle oarac- 

1. Voir dans rinlroduction une note surle mot vip. 



comme les prStres mdmes qui lui servent d'allies^ I, ^ 73, 2, cf. 1; III, 31, 8, 
cf. 7. Pour le vers I, 62, 2, M. Grassmann a lui-mdme abandonne dans sa 
traduction le sens qu'il avait adopte dans son Lexique, et il aurait pu faire 
de mdme, sans aucune hesitation, pour le vers III, 31, 7. En effet, queUe 
idee est plus famili^re aux poetes vediques que celle du chant des Angirasf 
Le vers I, 6, 8 s'explique naturellement dans le mdme ordre d'idees. Noiiii 
reviendrons plus loin (p. 287), sur le vers I, 92, 3. Quant aux autres seni 
que M. Grassmann, k Texemple de M. Roth, assigne a la racine arc, rtc, 
ceux de c lancer » et d' c etayer », ils ne me paraissent pas justified par les 
passages d'oti on a cru pouvoir les induire. De m^me que la racine vai 
u briller », par exemple, peut designer tous les actes que TAurore accom- 
plit en brillant, de mSme la racine arc^ riCy « chanter » a pu designer tous 
les actes qu'un dieu quelconque, en tant qu'assimile & un sacrificateur, ac- 
complit en chantant, la nature particuli^re de cet acte etant exprimee par le 
prefixe ou par les regimes qui accompagnent le verbe. De la Texpression du 
vers I, 160, 4, ... yo,.. riy'asi.., ajarebhi skambhanebhih sam dnrice « Qui 
a etaye les deux mondes avec le chant, les hymnes, comme avec des etais 
imperissables », et celle du vers XII, 1, 39, de TAtharva-Veda,... pitrve.,. 
rishayo gd tiddnTicuh.: « Les anciens rishisout fait sortir les vaches en chan- 
tant )). Cest ainsi qu'on trouve exprimee par un autre verbe signifiant 
chanter, accompagne du prefixe vi, vi grnishey Tidee qu'Indra ouvre par le 
chant les portes du ciel ou de Tetable celeste, R. V., VI, 35, 5 {Revue criH- 
que, 1875, II, p. 373, note 3). De m^me encore au vers I, 2, 3, de TAtharva- 
Veda, la racine arc^ ric ne designe Toperation des cordes d'arc (litteralement 
des vaches) lancant la fl^che, que parce que la corde, en lancant la fi^che, 
fait un bruit qui est assimile a un chant ; cf. R. V., IX, 69, 1. Remarquons 
encore, d, propos de cette attribution mal justifiee du sens de « lancer » &Jm 
racine are^ rtCt que le mot udric parait n'avoir, oomme le mot udarka, d*aiA 
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tdro diVin de la pri^re par son asdimiliitioA a certaitii phino** 
mdnes celestes « 

U semble que les seuls de ces ph^nomenes auxqudli la 
parole p&t Stre compar^e ^taient le bruit dtt vent et oelui dtt 
tonnerre. Or, bleu qu'on rencontre eneffet la comparaisoA de 
la parole etdu vent qui souffle, X, 125, 8, da prelude des 
hymnes et de celui du rent, I, 113, 16| enfin du ohantre qui 
a pousse » ses hymnes et du rent qui poudse les nuages S I 
116, 1, comme le vent joue en somme un rdle assez effao<i 
dans la mythologie vedique, comme d'ailleurs il appartient 
au mdme monde que la foudre, c*est^a^dire k Tatmosphdre, 
on ne voit pas au premier abord que notre nouvel ^Ument 

1. \&y\ii le vent dlvinisd, est lui-m6md un chanire, V, 41« 6 ; cf. I> 113, l8, 
un chantre d'Indra, I, 169, 4, et par suite est compare k un saorifleateur, 

V, 43, 3 ; cf. VIII, 90, 10. 

• 

tre sens que « commencement de rhymne >, I, 53, li ; X, 77, 7. — QuStniaii 
mot arka lui-mdme, bien qu'il ait design^ plus tard les phenomftnes ign^i^ 
et particuli^rement le soleil, il ne me parait pas proure qtt*il ait dans attotaH 
passage du Aig-Veda un autre sens que celui d* « hymne » (ou de « ehan- 
tre >, V, 57, 5). De tons ceux pour lesquelsM. Grassmann, dans son Lexique, 
abandonne ce sens, le seul qui puisse paraitre vraiment embarrassant est le 
vers X, 153, 4. Mais le bruit du tonnerre etant consid^re comme un hymne, 
on (iomprend qu'un poete ait pu dire dlndra, tenant en ses mains la foudre 
retentissante, qu'il porte V « hymne dans ses bras n. La pri^re dtftnt, mdme 
pour Indra et pour tons les dieux, le grand moyen d'action sur les phdno* 
m^nes celestes, le mot arka pent sans aucune difflculte conserrer son sens 
ordinaire d' f hymne » aux vers II, 11, 16; III, 31, 11 (cf. 7 et 8); 34, 1 ; 61, 
6; IV, 16, 4; B6, 1 et 2; V, 41, 7; IX, 97, 81; X, 157, 5. Deft dpithfetes exprl- 
mant Tidee d* c eclat » sont souvent jointes aux differents noms des pri^res, 
ce qui nous fournit rexplication du compose arkagoka, employ^ au vers VI, 
4, 7, et celle du vers precedent : t Agni, avec les hymnes brillantd [oU par 
Teffet des hymnes^ qui sont pour lui comme une nourriture, VI, 3, 8}) tu M, 
comme le soleil, r^pandu ton eclat dans les deux mondes. )i Notts verrons 
aussi que la composition ou la recitation de Phymne est assimiUe k la cla- 
rification d'un liquide, HI, 26, 7 et 8; VII, 9, 2. C*est encore une idee fftmi- 
U^re aux rishis que celle du c don de Thymne par les dieux », VII, 39, 9 ; 
62, 3, de la decouverte ou de « Tobtention » de Thymne, soit par les dieux« 

VI, 49, 8, soit par les hommes, d'ou le compose arkasAti, I, 174, 7; Vl, 20, 
4 ; 26, 3. Le s^jour de Varka, oU s*^tablit Soma, IX, 25, 6; 50, 4, est naturel- 
lement la place du sacrifice, le sejour de l*hymne qui sert, en m^me tempi 
que les gouttes du Soma, k Taccroissement du corps dlndra, IX, 73, 2 ; cf . 
VI, 20, 13. Le mot arka designe aussiThymne celeste que les anc^tres mon*- 
t^s au ciel o surveillent n en mdme temps que i Toffrande i, X, 107, 4, et 
les hymnes invoqu^s comme des divinites en mSme temps que les eaax 
(celestes, d'oii ils sortent), VI, 49, 14. On trouvera rapproches k la page 302 
les vers VI, 73, 3; X. 67, 5; 68, 4; 6, 9. II n*est pas douteui que dans eei 
vers, adresses k Brahmanaspati, le « maitre de la pri^re », le mot arka d4* 
signe I'hymne. Nous interpreterons plus bas (p. 289} les vers VIII, 90, 13 
et 14, et on verra que dans le premier le mot arkint derive de arka dans le 
sens d' « hymne i, comme dans tons see autres emplois (Or. s, v.)t 
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femelle ait pu avoir plus d'un prototype important dans le 
ciel, ou du moiDS que des formes correspondant aux deux 
mondes distincts de Tatmosphere et du ciel aient pu lui £tre 
assignees. La suite de cette etude nous menage pourtant a 
ce sujet une surprise. Mais nous devons d'abord nous attaeher 
a prouver I'assimilation de la priere aux bruits de I'orage, et 
particulierement au bruit du tonnerre. 

Au vers I, 38, 14, le chantre de Brihaspati est invite a 
tonner commele nuage. L'auteur du vers I, 116, 12, en cele- 
brant un exploit des Agvias, se compare lui-m6me au tonnerre 
qui annonce la pluie. Les hymnes qui out acclame Brihaspati 
sont pareils aux bruits du nuage, X, 68, 1 . Le nuage lui-meme, 
ou le dieu Parjanya, qui en porte le nom, « prononce une 
parole » forte, brillante et bienfaisante, V, 63, 6. Les Maruts 
font retentir la « voix » du nuage en m^me temps que les 
Eclairs envoient leur sourire alaterre, I, 168, 8. L' « hymne, 
arka, que Brihaspati a trouv^ « comme le ciel tonnant », X, 67, 
5, est le memo auquel ce dieu est compart en taut que « langant 
Tetincelle du ciel », X, 68, 4. II ne differe pas non plus de 
celuiqulndra porte dans ses mains lorsqu*il aiguisesafoudre, 
X, 153, 4, c'est-a-dire qu'il representele tonnerre, commele 
sdman qu'un dieu innomme (Indra ou Soma) goftte au moyen 
de r^clair, X, 99, 2. La voix que Soma fait entendre sur la 
surface de la mer, IX, 12, 6, est appelee on hymne au versX, 
14, 1. Ces passages sontde ceux ou Soma, s'il ne represente 
pas Teclair dans le ciel, ce qui parait ici le plus probable, le 
symbolise au moins sur la terre. L'hymne qu'il fait enten- 
dre symbolise done le tonnerre, s'il n'est pas le tonnerre lui- 
mSme. D'ailleurs Teclair est encore expressement nomme 
au vers I, 164, 29, ou il passe pour une transformation de la 
vache mugissante, et superieure en sagesse au mortel, quand 
elle sort de son enveloppe. Or, nous verrons plus loin que la 
vache, et particulierement la vache mugissante, cf. ibid. 28, 
est une representation frequente de la priere. Mais des 
maintenant aucun doute ne pent s'^lever sur la signification 
de la vache « mugissante et errant les eaux » qui, au vers 
41 du m^me hymne, est representee successivement avec un 
pied, deux, quatre, huit et neuf pieds, et plac^e d'ailleurs 
dans le ciel supreme. Ces pieds ne peuvent correspondre 
qu'a ceux des metres de la priere terrestre. La m^me vache 
reQoit Tepithete sahasrdkshard sur laquelle nous reviendrons 
plus loin. 
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Ainsi, d^une part, les chants du sacrifice sont compares au 
toAnerre, et de I'autre, celui-ci est d^sign^ par les mSmes 
mots que ceux-la, en revolt des attributs ^videmment em- 
prunt^s a la parole sacr^e. On voit done deja que la parole 
represente dans le culte le bruit du tonnerre. EUe ne le re- 
pr^sente pas seule, ou plut6t le bruit des pierres du pressoir 
est considere lui-m6me comme une priere. Ces pierres ont 
une voix, X, 76, 6, elles la font entendre, X, 94, 14, elles 
parlent, V, 31, 12; 37, 2; VIII, 34, 2; X, 36, 4, aux dieux, 
VII, 68, 4, et c'est a elles qu'on compare le chantre quand 
il prend lui-meme la parole, V, 36, 4. L'hymne X, 94, 
adresse aux pierres, commence ainsi : « Qu*elles prennent 
la parole, prenons-la aussi nous-mSmes; adressez la parole 
aux pierres qui parlent. » Les anciens prStres Navagvas ont 
chante dix mois avec la pierre que remuaient leurs mains, V, 
45, 7. Le chant des pierres s'adresse aux dieux, qui sont 
pri^s de I'ecouter, I, 118, 3; III, 58, 3, et qui Taiment, X, 
76, 4 ; il est appele express^ment une invocation, VII, 22, 4, 
comme la pierre qui parle est elle-mSme appel^e un chantre 
digne d'^loges, I, 83, 6. V&yu et Indra sont pri^s de venir U 
ou parle la pierre, I, 135, 7, et la pierre est invitee a attirer 
Indra par sa parole, I, 84, 3. On pent croire que de m^me, 
au vers VIII, 42, 4, les prieres avec lesquelles les pierres ont 
fait descendre les A§vins pour boire le Soma sont leurs pro- 
pres prieres. Mais les pierres du pressoir repr^sentent elles- 
memes les nuages, ces montagnes, ces pierres celestes. Le 
premier vers de Thymne X, 94 nous montre, en m^me temps 
que les pierres, les montagnes, c'est-a-dire les nuages, adres- 
sant leur chant a Indra. Dans le mSme hymne, les pierres, 
assimil^es encore a des taureaux mugissants (v. 3), sont, 
comme nous Tavons vu (p. 199), plusieurs fois consid^r^es 
elles-memes comme des pierres celestes.Celles qui, d'apresle 
vers V, 31, 5, ont chant^ un hymne a Indra, semblent iden- 
tiques aux roues sans char et sans chevaux lances par ce dieu 
centre les demons. Bref, le chant des pierres du pressoir, 
comme les chants proprement dits, represente le bruit du 
tonnerre . 

Ge bruit lui-mSme, ^tant la voix du nuage, est aussi la 
voix des eaux, des rivieres celestes. A la v^rite la pluie qui 
tombe a son bruit propre qui a pu entrer, ainsi que le siffie- 
ment des vents, dans la conception de la voix des eaux, 
justifiie en outre par le bruit des rivieres terrestres. Mais 
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la pr^dominanoe da bruit du tonnerre dans I'ordre purement 
naturel doit nous disposer a croire qu'il a contribu^i sinon a 
TexclusioQ des autres, du moins pour la plus forte part, a la 
formation de ce mj'the. D'apres une formule qui, dans le 
vers X, 109, 1, est appliquee a un cas particulier, a sayoir 
la revelation du crime commis centre un br&hmane, mais 
qui dans ses traits essentiels doit avoir evidemment un sens 
plus general) et un sens naturaliste, les eaux divines, la mer 
sans limites, ont parle les premieres ainsi que M&tari^van, 
C'est-a-dire Agni, repr^sentant ici I'eclair. 

Or, au mjthe des eaux qui parlent correspond, dans Tor'- 
dre du culte, outre Tattribution d'une voix aux eaux qui 
coulentavecle Soma (voir chap. IV), T assimilation des prieres 
elles'-memes aux eaux. Gomme les eaux, les prieres, en 
m^me temps qu'elles retentissent, coulent, VIII, 7, 1 ; V&l* 
I, 6. Elles sent expressement comparees aux eaux, I, 64, 1. 
L*hymne adress^ aux Acvins est compart a Un reservoir 
d'eau qui doit les attirer, VIII, 76, 1. Lesprieres fortifientj 
ouplut6t rafratchissent Indra commel'eau, VIII, 87, 8. Les 
chants sent des eaux que le poete fait couler vers lui du fond 
d'une mer, X, 89^ 4, qui n'est autre que son cceur ; cf. VIII, 
14, 10; 87, 7. lis se dirigent vers lui comme des eaux qui sui- 
ventleur pente, VIII, 32, 23; VI, 47, 14; comme des rivieres 
dans une mer, ils penetrent en lui, VI, 36, 3; VIII, 16, 2, 
et en Brihaspati, I, 190, 7. Ceux que les dieux adressent a 
Indra sent egalement compares a des eaux, 11^ 13, 5, et la 
priere que les hommes adressent aux Maruts plait a ces 
dieux comme les sources du ciel a celui qui est alt^re, V, 57, 
1. La comparaison devient plus precise encore au vers VII, 
94, 1, d'apr^s lequel Thymne qui c^lebre Indra et Agni est 
n^ delapensee comme lapluiedu nuage, et surtout au vers 
IX, 100, 3, invitant Soma a repandre la priere comme le ton- 
nerre repand lapluie. Cette derniere citation suffirait pour jus- 
tifier au besoin Tid^e que les pr^cedentes ne contiennentpas 
de simples comparaisons sans portee, mais bien des allusions 
a Tassimilation mythique des prieres et des eaux. Aux vers 
VI, 66, 11 ; X, 68, 1, la mention des montagnes d'ou cou- 
lent les eaux auxquelles les prieres sont comparees* pent 
dtre une allusion aux nuages. La comparaison est aussi 



1. Sur la formule girayo ndpdh du vers VI, 66, 11, cf. Hevue critique, 187$f 
Hi Pi 876. 
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itendue aux prfitres enx-mfimes, et d'apr^s le vers VIIIj 6, 
34, les Kanvafl ont acclam6 Indra, pareils a des eaux qui 
suivent leur petite. 

Ce ii*est pas tout : la composition ou la recitation de Thymne 
est colnparee a la clarification d'un liquide. On dit dea 
poStes adressant leur pridre aux dieux qu'ils la purifient^ 
VII, 85, 1; cf. I, 79, 10; X, 13, 3; Yk\. 5, 6, qu'ils puriflent 
la parole sur un tamis tendu, IX, 73, 7, qui n'est autre que 
la pointe de leur langue, ibid. 9, et de celui qui revolt les 
formules de la bouche d'un autre, qu'il « apprend » celles qui 
« se clarifient », « le sue pripar^ par les rishis », IX, 67, 31 ; 
32. Nous lisons encore au vers IX, 75, 2, que la langue « cla- 
rifle I'agreable liqueur de la loi », et il n'est pas difficile non 
plus de deviner ce qui coule des sages assimiles a des tamis, 
III, 31, 16. Au vers IX, 67, 23, c*est dans la flamme d'Agni 
qu'est plac^ le tamis tendu qui doit purifier la pri6re* L'id^e 
de la purification de la pri^re est exprimee au vers X, 71, 2, 
par une autre comparaison : il y est dit que les sages puri«- 
fientla parole comme on purifie le grain avec un van. Maid 
cette variante de la formule ordinaire, produit d'une fan- 
taisie individuelle, ne doit pas nous faire meconnaitre la 
portte des citations prec^dentes. C'est d'ailleurs a un autre 
acte du culte, a la preparation du Soma^ que la recitation 
de la pri^re se trouve directement assimilie par la figure du 
tamis sur lequel elle se clarifie. Et en eflfet nous lisons au 
vers VI, 8, 1, que la priere nouvelle se clarifie pour Agni 
comme le Soma, au vers X, 29, 1, que I'^loge des Agvins a 
ete depose comme dans une cuve. Mais ce n'est pas seule- 
ment le Soma, ce sont aussi les eaux qui coulent avec lui 
sur le tamis, soit sur terre, soit dans le ciel, et le sexe 
attribui aux pridres prouverait qu'elles doivent 6tre plutdt 
assimil^es k ces dernieres, lors mSme que nous ne les aurions 
pas vues express^ment compar^es aux eaux dans de nom- 
breux passages. 

Plus g^n^ralement les prieres sont, et nous reviendrons 
plus loin sur ce point, assimil^es aux diverses offrandes. 
Nous lisons au vers X, 76, 7; cf. 6, que les hommes purifient 
en quelque sorte des ofirandes avec leur bouche. Dans 
I'hymne IV, 58, qui c^lebre les diverses formes mythiques 
du beurre, les gouttes de beurre purifiies avec le coeur, aveo 
I'esprit (v. 6), et coulant de la mer du coeur (v, 5 5 cf. 11), 
sont done 6videmment leg pridres, dont il est dit du tenU 
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au vers VI, 10, 2, qu'elles a distillent en quelque sorte un 
beurre brillant ». Citons encore les passages ou les prieres 
adress^es a diflferents dieux sent comparees au beurre sacrifi^, 
VIII, 39, 3; V, 12, 1, au beurre sacrifle avec la cuiller, I, 
110, 6, d'ou ces expressions hardies « Je prepare Thymne 
pour Indra avec la cuiller )),I, 61, 5, et « Je sacrifle avec 
la cuiller aux ^Idityas, ces chants qui distillent le beurre », 
II, 27, 1 ; la cuiller est apparemment la langue, ou peut-^tre 
mSme Teloquence ; cf. II, 10, 6. II est dit encore de Thymne 
et de la priere qu'ils sont degouttants de beurre, VM. 3, 
10, plus doux que le beurre, VIII, 24, 20. Mais le beurre 
est lui-m6me dans le sacrifice un representant des eaux ce- 
lestes. 

Nous sommes maintenant en mesure d'expliquer I'epithete 
sahasrdkshard que nous avons reserv^e plus haut en citant 
le vers I, 164, 41. Le mot akshara, dont la signification pri- 
mitive parait Stre « inepuisable » (qui ne s'ecoulepas), a dans 
la langue classique le sens de « syllabe » ou de « lettre ». 
Mais c'est par une ^tymologie forcee qu'on a voulu tirer ce 
sens de Tidee d' « indestructible », la syllabe, ou mieux oh- 
core la lettre etant le dernier element irr^ductible de la 
parole. Dans nos hymnes, le mot neutre akshara, comme le 
feminin akshara, parait n' avoir d*autre sens que celui de 
« parole », ou s'il s'applique en particulier a la syllabe, il ne 
la d^signe a ce qu'il semble qu'en tant qu'elle est de mSme 
nature que la syllabe celeste, que la voix des eaux du ciel. 
Cette voix est a inepuisable » comme les eaux elles-mfimes 
comme elles, non-seulement elle « nait » dans le sejour de la 
vache, III, 55, 1, mais elle « coule » des mers que laisse 
^chapper la vache celeste, I, 164, 42, qui a mille akshara, 
ibid., 41 ; Agni brille dans Y akshara, VI, 16, 35, comme il 
brille dans les eaux, atteintles akshara, VII, 1, 14, auxquels 
le vers I, 34, 4, compare les presents des Agvins. V akshara 
est personnifiee en compagnie des Maruts et priee de ne pas 
negliger dans sa marche ceux qui I'invoquent, VII, 36, 7. Ces 
differents passages s'expliqueraient bien par le sens d' « eau » ; 
mais ils ne s'expliquent pas moins bien par celui de « pa- 
role », la parole celeste pouvant ^tre comme les prieres ter- 
restres confondue avec les eaux dont elle est la voix. Pro- 
prement, le mot akshara parait avoir un sens analogue a 
celui de amvita (voir p. 196), et designer Tessence inepuisa- 
ble de la parole celeste. C'est dans ce sens qu'il est con- 
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strait une fois ayec un g^nitif, I, 164, 39 : « Gelui qui ne 
connatt pas F essence inepuisable, le ciel supreme du vers 
(ric ; cf. le ciel supreme de la parole, ibid., 34 et 35) sur 
lequel reposent tous les dieux, celui-la que fera-t-il du 
vers?Voici ceux qui le connaissent; ils sont ici. » Connais- 
sant et possedant Yakshara, les hommes s'en servent pour 
imiter les sept chants, I, 164, 24, et plus generalement la 
femelle celeste, X, 13, 3. Mille akshara supplient Agni, VII, 
15, 9. Nous verrons plus tard que lors de la conqu^te des 
vaches par Indra et les Angiras, Sarama, reprisentant elle- 
mSme la parole sacree^ marchait en tSte des akshara, III, 
31,6. 

U est maintenant bien demontr^ que les prieres ont un 
prototype celeste dans le bruit du tonnerre, confondu parfois 
avec les eaux dont il est la voix, comme les prieres elles- 
memes sont assimilees aux eaux, soit directement, soit indi- 
rectement par leur assimilation aux offrandes. Mais le ton- 
nerre, les eaux, et le bruit du vent, si on tient compte de cet 
autre modele de la priere, appartiennent tous a un mSme 
monde, celui de Tatmosphere. Les prieres n'auraient-elles 
done pas, comme les elements males du sacrifice, et comme 
les offrandes elles-mSmes auxquelles elles sont assimilees, 
une forme particuliere dans le monde superieur du ciel? 

Remarquons d'abord que si les prieres, dans le langage 
mythologique, sont liquides, elles sont aussi brillantes. Cette 
qualite est attribuee a Thymne, VI, 66, 9, a la priere des 
hommes, VII, 34, 1; 88, 1, qu'Agni ^leve vers le ciel, 
I, 143, 7 ; droite, cf. I, 119, 2, et pourvue d*ornements bril- 
lants, I, 144, 1 ; cf. VII, 32, 13, qui brille en partant du 
sejour de la loi, X, 111, 2, qui trace un sillon eclatant, 
X, 93, 12, et aussi a la priere celeste, X, 177, 2, aux 
hymnes avec lesquels le ciel et la terre conduisent le sacri- 
fice, IV, 58, 1 et 2, et plus generalement aux prieres invo- 
quees comme des divinit^s, V, 41, 14. La priere des ancfitres, 
descendue, comme nous le verrons, du ciel ou elle est nee, 
rev^t des v^tements brillants, III, 39, 2, et brillanteest aussi 
la acouleuD) des prieres qu Indra inspire auchantre. III, 34,5. 
On demande a Agni d'apporter la priere qui a brille dans le 
ciel, VI, 16, 36. Le pr^tre actuel fait briller les chants comme 
autrefois les Kawvas, VIII, 6, 11 ; quant aux prieres de 
ceux-ci, qui ont brille en sortant d'une cachette, «6trf., 8, 
elles paraissent tout au moins symboliser des prieres celestes. 
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L'eelatdes pri^res e^lestes ne sauraitStre expliqtt4,comm* 
on pourrait songer a le faire pour celui des prieres terreatres, 
par une simple m^tapbore. Mais Teclair qui accompague le 
bruit du tonnerre suffirait pour en rendre raison (cf . le vers 
7 du dernier hymne cite, VIII, 6). Nous aliens voir toutefois 
que lea prieres peuvent representor aussl, natureUement par 
une assimilation secondaire, un autre pb^nomene brillant) 
mais silencieux (car lea vents lagers du matin ne peuvent 
guere entrer en ligne de compte), je veux dire I'aurore. 

Au vers VII, 85, 1 , la priere que « purifle » le poete est 
express^ment comparee a Taurore divine « dont la face est 
de beurre », D 'autre part on pent comprendre le second p^da 
du vers VII, 72, 3, en ce sens que las priires et les aurores 
« sont soBurs » : et en effet il est dit au vers suivant que lea 
cbantres offrent leurs prieres au moment ou les aurores bril- 
lent. Mais voici qui est plus significatif : les aurores regoi-^ 
vent la qualification de suvdcah <c a la belle voix n , soitseules, 
III, 7, 10, soit avec les nuits, VIII, 85, 1. On pent done 
croire qu'au vers VIII, 9, 16, la « voix divine des Agvina », 
des Af vins qui ont i la fois fait entendre un son et donn^ la 
lumi^re aux bommes, I, 93, 17, n'est autre que la voix de 
Taurore, de Taurore si souvent nomm^e aveo les mSmea 
dieux, et c^I^bree pr^cis^ment dans les deux vers auivanta. 
Le pr^tre s'est ^veille avec cette voix, ibid., c'est-a-dire 
sans doute qu'il a &te eveill^parelle; or c'est I'aurore qui 
^veille la demeure, I, 48, 5, le mort, c*est-a-dire Tbomme 
endormi, I, 113, 8, les races bumaines, VI, 65, 1, tousles 
fitres vivants, I, 92, 9, qui ^veille les bommes pour le sa^ 
crifice, I, 113, 9, comme pourrait le faire le prfitre, 1, 124, 
4, enfln qui ^veille les Acvins eux-mfimes, VIII, 9, 17. 
J'insiste sur cette idee du r^veil du monde par Taurore; 
elle a it contribuer beaucoup a la formation du mytbe que 
nous etudions. D'un autre c&ti Taurore passe pour Tinapi- 
ratrice des bymnes qui se font entendre k son lever. En 
m^me temps qu'elle reveille tons les vivants, elle a trouv^ la 
parole pour tons les pieux, 1,92, 9; elle donne Tintelligence, 
I, 123, 13*. Aussi vante-t-on sa sagesse, I, 113, 10, qu'elle 
prouve aussi d'ailleurs en suivant toujours sa route accou- 



i. J« pe cite pas rexpreasion « conductrice des s^nritd », I, 92, 7 ; VII, 76, 
7, le mot stinTitd pouvftnt design^er les bienfaits de F^urore aussi bien que 
les hymnes. 



tnm^e^ I, 124, 3. Or, de Tid^e de sagease k celle d*41o« 
quence il n'y a qu'un pas. Plusr particuli^rement celle qui 
donne la parole n'en pent 6tre elle-mfime priv^e. Ajoutez a 
cela que I'assimilation de Taurore a une vache, ou celle de 
ses rayons k des vaches, devait, une fois ^tablie, sugg^rer 
ridee de mugissements oorrespondant, comme les mugiS'* 
sements r^els des vaches de ratmosphSre, au son des priSres 
terrestres. Mais la principale raison de T assimilation des 
pri^res et des aurores doit Stre cherch^e dans I'ensemble 
d*un systdme mythologique qui attribue aux autres ^1^* 
ments du sacrifice des formes particulieres dans Tatmost* 
ph^re et dans le ciel, et qui aurait presente une lacune 
en ce qui conoerne la priere si Ton n'avait fait de la fe- 
melle du ciel, c'est-a-dire de I'aurore, Tun des prototypes 
de la parole. Citons encore le vers I, 130, 9, ou la a voix » 
qu'Indra « vole au lever du jour », en m6me temps qu'il met 
en mouvement le disque du soleil, paratt bien repr^senter 
Faurore dont il fait la conqu^te, et le vers I, 98, 3, dont 
on peut traduire le commencement en laissant au verbe are 
iesensde « chanter »* : « Elles(les aurores) chantent comme 
desfemmes z^l^es dans I'oauvre du sacrifice. » 

Entre la pridre et ses prototypes celestes, il n'y a pas 
d'ailleurs simple assimilation, mais bien identity de nature 
et d'origine. Les priAres adressees a Vishnu et aux Maruts 
regoivent la qualification de girijdh. « n^es sur la montagne » , 
V, 87, 1, c'est-a-dire tirant leur origine des nuages ou du 
del. O'est qu'en eflfet la parole a sa « matrice » dans les eaux, 
dans la mer ; cf. V, 44, 9 ; 55, 11, d'ou elle s'est r^pandue 
dans tons les mondes, X, 125, 7. La priere antique des peres 
qui est r^cltee dans Tassembl^e, et qui revSt des v^tements 
brillants, est « n^e du ciel », III, 39, 2. Au vers X, 89, 8, le 
prdtre est Invite a chanter sur la terre en Thonneur d'lndra 
une priAre nouvelle qui n'est autre que la priere du ciel, la 
prlAre incomparable et commune (aux pr^tres terrestres et 
celestes). Nous reviendrons bientdt d'ailleurs sur I'origine 
celeste de la priere terrestre en traitant de la priere consi- 
d^r^e comme ^l^ment du sacrifice des dieux. 

A la m^me occasion seront cit^s des textes constatant, 
comme le vers X, 125, 7, la diffusion de la parole en divers 
lieux. C'est sans doute encore a cette diffusion que fait allu-» 

1. Voir plus haut, p. 277, note 1. 
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sion Tepithete vicvajanyd a commune a toutes les races », que 
le vers VII, 100, 2 attribue alapriere, oualasagesse, inspiree 
par Vishnu, et qui rappelle le nom de Vai^v^nara donne a 
Agni. r^ous verrons que dans les formules de ce genre 
Fexpression « toutes les races » doit g^neralement s* entendre 
des races celestes et terrestres. II parait difficile aussi de 
limiter a la terre Tapplication de la formule « Elle (la pa- 
role) est prononcee par des animaux de toutes formes » ; Tal- 
lusion aux vaches celestes est d*autant plus vraisemblable 
dans le passage ou se rencontre cette formule, VIII, 89, 11, 
que la parole elle-mfime y est, comme nous le verrons, assi- 
milee aune vache. A cette question <( Quel est le ciel supreme 
de la parole »? 1, 164, 34, le vers suivant repond : « Le pritre ». 
Mais Fexpression cc ciel suprSme de la parole » n'en garde 
pas moins sa signification mythologique anterieure et suppose 
diflferents sejours de la parole dans les differents mondes. Je 
n'insisterai pas plus longtemps sur les textes renfermant des 
allusions plus ou moins vagues a la multiplicite des formes 
de la parole, etciterai seulement encore, comme un exemple 
de la maniere dont les idees de la priere, du mugissement des 
vaches et du bruit du tonnerre peuvent se confondre, le 
vers VIII, 85, 5 : « Lorsque tu prends dans tes bras la foudre 
enivrante (le Soma), 6 Indra, pour tuer Vritra, les montagnes, 
(les nuages), les vaches, les pr^tres acclament Indra. » 

Le nombre des formes de la parole est plusieurs fois ex- 
pressement fixe a trois, comme celui des formes d'Agni ou de 
Soma. La relation des trois formes de la parole avec les 
trois formes d'Agni est indiquee au vers III, 26, 7, ou par 
une synthese plus hardie encore que celles auxquelles nous 
sommes habitues, un mSme personnage est identifie a la fois 
a Toffrande (au beurre), a Agni et a Thymne « triple » ; cf. 
Val. 3, 4, qui traverse Tatmosphere : cet hymne triple, 
d'apres le vers suivant, est purifi^ par trois tamis, qui comme 
les trois tamis de Soma doivent correspondre, au moins pri- 
mitivement, aux trois mondes. Ce n'est pas quele nombre 
trois, dans son application aux formes de la parole, ne puisse 
correspondre aussi a certains details liturgiques. Les trois 
paroles qui s'elevent quand le Soma traverse le tamis, IX, 
33, 4 ; 50, 2, et qu'il est cense exciter lui-mSme, IX, 97, 34, 
peuvent representer les tercets eflfectivement chantes dans la 
ceremonie. Mais ce rite, comme celui des trois feux, doit 
6tre en relation avec le mythe des trois paroles. De meme, 
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au vers I, 164, 25, « les trois bftches » du chaat compose de 
gdyatri^ paraissentfitre les troispadas dont est forme ce metre : 
maisle terme de a bftches » implique une comparaison de ces 
trois p&das avec les trois formes d'Agni, correspondant elies- 
mSmes aux trois mondes. Remarqaons a ce propos que le nom 
de trishivbh « triple louangeb, donne a un metre compost d'ail- 
leurs de quatre pieds, peut s*expliqaer par une allusion 4 trois 
formes mythiques de la parole. Au vers VII, 101, 1, les trois 
paroles reQoivent Tepithete jyohrayrdh « lumineuses », lit- 
teralement « consistant principalement en lumiere», donn^e 
egalement aux trois progenitures issues de la semence versee 
par trois m&les dans les mondes, VII, 33, 7. On peut rappro- 
cher de ces formules les vers VIII, 90, 13 et 14. Dans le pre- 
mier nous lisons que des formes ont et^ faites (prises) par 
(c cette femelle) rouge qui chante des hymnes, qui descend 
(sur la terre), et qui est arriv^e se manifestant ayec eclat en- 
tre les dix bras (des cinq sacrificateurs mythiques) ». D*aprSs 
le second, trois progenitures ; (de cette mdme femelle sans 
doute) sent « allies au dela » les autres , (trois autres pro- 
bablement) se sont incorporees dans Thymne. Tout ce Ian- 
gage est d'un mysticisme assez peu encourageant pour Tin- 
terprete. U ne semble pas impossible cependant d'en 
preciser un peu la signification. D'abord la femelle en ques- 
tion ne differe sans doute pas d*Aditi, celebree imm^diate- 
ment apres au vers 15, ni de la parole divine dont les louan- 
ges font Tobjet du vers 16, et qui, comme nous le verrons, 
parait Stre Tune des nombreuses idees personnifi^esen Aditi. 
Elle repr^sente a la fois la lumiere et la parole, elle a trois 
formes, ou ce qui revient au m^me trois progenitures qui ne 
sont pas incorporees dans Thymne, a savoir, les formes visi- 
bles des femelles des trois mondes, et d'autres (trois autres) 
qui apparemment sont les m^mes que les trois paroles lumi- 
neuses. Peu nous importe des lors, que ces trois paroles 
soient au vers VII, 101, 1, mises ensemble dans la bouche du 
prStre terrestre. Leur origine, rapportee a la femelle celeste, 
a la fois une et multiforme, est une forte pr^somption en fa- 
vour de leur repartition primitive entre les trois mondes. Ci- 
tons encore le chant coulant triplement, 1, 181, 7, qui parait 
^tre celui des A5vins eux-mSmes, de la forme brillante des 
Ajvins, ibid. 8, et qui fait prosperer les hommes (ou les 
dieux, nvin) dans la « demeure au triple barhis », ibid., 
representant les trois demeures ou se trouve le barhis, 

Beasaigne, Religion vedique. 19 
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autrement dit le lieu du sacrifice dans les trois mondes. 

Du reste, Fun des meilleurs arguments en faveur de notre 
interpretation de Thymne triple et des trois paroles, c*est» 
outre sa conformite avec Texplication donn^e du meme nom- 
bre dans les mythes d'Agni et de Soma, le fait indubitable 
d'une opposition de la forme terrestre des prieres a une 
forme superieure de la parole, forme qui est attribuee au ciel, 
sans distinction du ciel, au sens restreint du mot, et deTat- 
mospbere. Ce n*est pas que les « deux paroles » ne puissent 
Stre a Toccasion deux chants de metres di£ferents, composes, 
parexemple, Tun degdyatri^ Tautre do triihiubk, II, 43, 1. 
Mais Topposition qui nous interesse ici ne saurait Stre plus 
clairement indiquee qu*au vers IX, 85, 11 deja cite, d'apres 
lequel les chants de ses amantes (celestes, cf. ibid. 10) sup* 
plient I'oiseau qui vole dans le ciel (la forme superieure du 
Soma) tandis que les prieres « lechent » le petit, Toiseau 
d'or qui se tient sur la terre (le Soma terrestre). Au vers I, 
173, 1, les chants des hommes sent compares au sdman du 
nuage [nabhanya) chante par Toiseau (Agni ou Soma). Plus 
generalement, la priere terrestre est placee en regard de 
la femelle celeste comme ^tant une fille de cette mere, V, 
47, 1, ou une imitation de ce modele, X, 13, 3, et les 
mugissements des vaches celestes correspondent k ceux 
des heros {sic) qui les conquierent par le sacrifice, I, 
62,3. 

Enfin la repartition des formes de la parole entre les diffe- 
rents mondes sera confirmee dans le chapitre de VAriihrniti- 
que myihologique, principalement par 1* interpretation des trois 
pieds caches de la parole opposes a un quatrieme qui repr^ 
sente la parole humaine, I, 164, 45, et par celle des quatre 
femelles (correspondant aux quatre points cardinaux) oppo- 
sees a la forme supreme de la parole, VIII, 89, 10. 

Nous pouvons dire de la priere, comme nous Tavons dit 
d*Agni et de Soma, qu*elle remonte au lieu de son origine. 
Comme eux, en efiet, la parole, les hjmnes sont compares a 
des messagers que le prStre adresse aux /{ibhus, lY, 33, 1, 
aux A^vins, V, 43, 8. lis reQoivent aussi directement le nom 
de messagers en taut qu adresses aux Agvins, VIII, 26, 16, a 
Indra, X, 47, 7. On remarquerale tour du premier vers de 
rhymne, VI, 6, 3 : « Oul'hymne, pareila un messager, a-t-il 
trouve les A^vins ? )> Les prieres sont aussi representees se 
dirigeant « par les chemins de la loi » vers Indra et Agni,III, 
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12, 7. Bnfin^ la parole est comparee a un messager qui va 
entre les deux mondes, 1, 173, 3. 

II ya de soi que le mythe des formes superieures de la pa^ 
role se rattache k celui du sacrifice celeste. La-haut sont de9 
sages, ancStres decodes oudieux (voir p. 104), qui « gardeatu 
la priere celeste et brillante, X, 177, 2, qui prononcent les 
formules de la parole au sommet du ciel, I, 164, 10. Ces per^ 
sonuages sont expressement nommes des dieux au yers X, 
74, 2, et leur « invocation » divine atteint le ciel et la terre, 
ibid, Les dieux regoivent Tepithete panitdrah. « louan- 
geurs», 111,54,9, et celle Aq brahmakritah. a faisant la 
pridre », X, 66, 5, a laquelle s*ajoute, au vers 8 du m^me 
hymne, cello deja signalee de agnihotdrah, a ayant pour sacri* 
ficateur Agni ». Nous yerrons plus tard que les cbantres divins 
par excellence sont les Maruts, et que leurs chants s'adressent 
a un dieu particuUer, a Indra. C'est probablement en ce sens 
qull faut entendre le titre de « roi de la priere faite par les 
dieux i» donne ace dernier, YII, 97, 3. Mais la reunion de ces 
deux termes, en apparence necessairement correlatifs, la 
priere et le dieu auquel elle est adressee, n'est pas indispen- 
sable dans le systeme de la religion yedique ou les divers 
^l^ments du sacrifice, sur terre comme dans le ciel, ont leur 
valeur intrinseque et leur action directe. En fait, les pre- 
miers passages cit^s ne renfermaient aucune indication d'un 
destinataire quelconque de Thymne celeste. Aux vers X, 
157, 4 et 5, les dieux que nous avons vus ailleurs (p. 106) 
honorer les Asuras, sont consideres comme leurs ennemis, 
et rhymne, arka, qu'ils leur auraient adresse selon la 
premiere conception, devient Tarme qu'ils dirigent centre 
eux. 

Les chants celestes gardent d*ailleurs, lorsqu'ils sont attri- 
bues k des personnages divins, la signification naturaliste 
que nous avons assignee en general aux formes superieures 
de la parole. Vayu, le vent, est appele un prltre, cf. VIII, 
90, 10 et V, 43, 3, « louangeur », V, 41, 6, cf. I, 169, 4. 
D'aprds le vers X, 61, 7, quand le pere, s'unissant a sa 
fiUe selon un mythe que nous etudiarons plus loin, a laisse 
couler sa semence sur la terre, les dieux pieux ont fait la 
priere. Les phenomenes de Torage semblent ici suffisam- 
ment indiques. Ce passage rappelle d*ailleurs ceux qui ont 
ete cites plus haut (p. 114), d'apr&s lesquels les deux 
mondes ont tremble au moment ou le sacrificateur a ete 
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choisi, I, 31, 3 ; cf. 151, 1. Or, aux vers X, 11,4, apres unc 
mention de la descente d*Agni porte (comma Soma) par lefau- 
con, on lit que lorsque les races honorables ont choisi Agni 
pour sacrificateur, alors la priere est nee; et si c'est le sacri- 
fice terrestre qui est ainsi designe, ce n*est pas en tout cas 
sans allusion au sacrifice celeste qui s'accomplit dans Forage. 
D'ailleurs, Forage est peut-^tre confondu avec le lever du 
jour dans Thymne III, 7 ou les chantres celestes designes 
probablement au vers 1, et en tout cas au vers 5, comme 
brillant du haut du ciel et ayant /Id (voir section VI) pour voix 
commune, chantent un hymne au pere et a la mere (au ciel 
et a la terre), au moment ou le taureau, qui est lui-mSme 
un chantre, s'est accru selon sa nature en enveloppant 
(en faisant disparaitre) la nuit (vers 6) ; ce taureau parait 
etre Agni, representant comme chantre I'eclair, comme 
vainqueur de la nuit, le soleil. Mais c*est dans Thymne 
YII, 103, que les prieres des sacrificateurs celestes sent 
le plus clairement identifiees aux bruits qui accompagnent la 
chute de la pluie. Ces sacrificateurs y sent representes a la 
fois comme des grenouilles qui coassent an retoar de 
la saison pluvieuse (vers 3-6, 7) et comme des brdhmanes 
qui rompent apres une annee le voeu du silence (1), qui 
chantent aupres du Soma presse (7), qui prennent la parole, 
et font leur priere annuelle (8). II est extr^mement pen vrai- 
semblable que Thymne en question soit, comme on I'a cru 
d'abord, une satire centre les brahmanes, compares par plai- 
santerieades grenouilles. Les personnages auxquels il est 
consacre sent des adhvaryus qui portent des vases de lait 
chaud (8); or, ces vases qu'ils repandent en observant laloi 
de Tannee, lorsque vient la saison des pluies (9), ne peuvent 
Stre que les vases celestes contenant ces pluies elles-mSmes. 
lis sent encore designes comme des sacrificateurs celestes au 
vers 8, d'apres lequel ils apparaissent « apres avoir ^te caches ». 
D'autre part, ils sent invoques sous leur forme de grenouilles 
(10); la comparaison des grenouilles a une peau seche que 
viennent gonfler les eaux (2) suggere naturellement Tidee du 
nuage ; enfin la parole « excitee par Parjanya ou par le 
nuage » que prononcent les grenouilles, semble bien Stre la 
parole du nuage lui-m^me. Nous avons deja remarque du 
reste (p. 84, note 2) que le mort arrive dans le sejour des 
eaux celestes parait avoir ete assimile a une grenouille. 
Nouspouvons maintenant completer ce que nous avions a 
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dire de Torigine celeste de la parole humaine, et particu- 
li^rement des prieres recit^es dans le sacrifice. La priere, 
actaellement adress^e aux dieux par les nouveaux rishis 
comme elle Fa ete par les anciens, VII, 22, 9, cf. 29, 4 ; I, 
48, 14 ; 143, 1, regoit souvent la qualification de «nouvelle », 
I, 27, 4; 60, 3; 62, 13; 82, 2; 109, 2; 131, 6; V, 42, 
13, etc., cf. I, 61, 13. Mais elle est moins « nouvelle » que 
« renouvelee». On invoque les dieux selon la formule des 
anciens chantres, I, 175, 6, cf. I, 80, 16. On leur adresse la 
priere ancienne, VII, 73, 1 ; X, 13, 1 ; V&l. 4, 9, cf. VIII, 77, 
4, la priere desperes, VIII, 41, 2; X, 57, 3. Cesont les an- 
ciennes prieres qui s'elancent de nouveau vers eux, I, 62, 11, 
et qui sont pour cette raison appel^es des a revenantes », 
IX, 72, 6. Aussi la priere <c nouvelle » est-ello en mSme 
temps appelee « ancienne », VIII, 84, 5. « Nous chantons », 
ditTauteur du vers 1,87, 5, a la mani^re de notre pere 
antique. » « Cette parole », dit celui du vers IV, 4, 11, 
« m'est venue de Tancetre Gotama. » La priere nouvelle 
est rattachee a Vivasvat comme a un nombril, I, 139, 1, 
c'est-a-dire qu'il en est le pere, (cf. VIII, 6, 39, la priere de 
Vivasvat). Les hommes actuels adressent a Indra le mSme 
hymne avec lequelles anciens peres, lesAwgiras, ontconquis 
les vaches, I, 62, 2. 

Or, c*estun faitauquel nous faisions allusion tout aTheure 
encore, les anciens prfitres, particulierement les Angiras, 
sont des persopnages mythologiquea, confondus dans une 
certaine mesure avec les dieux, comme ces sages aux quels 
Tauteur des vers III, 38, 1 et 2 semble demander des ensei- 
gnements, et qui peut-6tre ne sont autres que les Gandhar- 
vas (cf. 1 et 6). D'ailleurs Tinvention de la priere est aussi 
directement rapport^e aux dieux mSmes. La parole que les 
hommes invoquent aujourd'hui comme une d^esse^ la parole 
divine a ete « engendree » par les dieux, VIII, 89, 11, d'ou 
Tepithete devalta a donnee par les dieux » appliquee a la 
priere humaine, I, 37, 4; VIII, 32, 27; cf. II, 34, 7; VII, 
97, 5; VIII, 75, 2. On demande, comme nous Tavons vu, a 
Agni, d'apporter la priere qui a « brille » dans le ciel, 
VI, 16, 36. « Ce chant-ci », c'est-a-dire sans doute celui 
qui retentit actuellement sur la terre, est celui des im- 
mortels, celui qu'ils ont fait entendre alors qu'eux-m^mes 
disiraient des tr^sors (cf. ci-apres X, 114, 1) et qu'ils fai- 
saient la priere et le sacrifice, X, 74, 3 (cf. 2, deja cit^). Ce 
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dernier trait rappelle ce que nous avons dit deja delapri^re 
dans le sacrifice celeste. Les nouveaux textes cites confir- 
mentl*idee, deja sugg^ree par les precedents, que c*est k ce 
sacrifice celeste qu'il faut faire remonter l*origine de la 
priere humaine. 

Mais nous savons que ce sacrifice lui-mdme se confond avec 
les ph^nomenes celestes. Ce serait deja peut-etre une raison 
d*interpr^ter au sens naturaliste des expressions telles que 
celles du vers X, 114, 1, ou il est dit que les dieux, operant 
en vue d'obtenir le « lait du ciel », ont « decouvert » 
rhymne {arka) et le sdtnan, et du vers IX, 10, 6, ou les 
anciens chantres qui « ouvrent les portes des prieres » pa- 
raissentdtre les septsacrificateursdivins(cf. 7, voir le cha- 
pitre de V Arilhmetique mythologique). De m^me la comparai- 
son de la priere a un torrent qui coule (voir p. 282) offre un 
interSt particulier quand c'est Agni, c'est-a dire a la fois le 
prototype des anciens prStres et T^lement qui se manifeste 
dans le ciel sous les formes du soleil et de Teclair, qui est 
pri^de lui creuser son lit, IV, 11, 2. Peut-6tre est-il par 
exemple identifie a T^clair au vers IV, 6, 5, ou il regoit 
r^pithete madhuvaeas « dont la voix est comme une liqueur 
enivrante », en m4me temps qu'il est repr^sente comme fai- 
sant trembler tous les ^tres lorsqu'il brille. On peut done 
croire aussi que c'est sous sa forme d'^clair qu'il a bris^ les 
portes des demons appel^sPanis en « clarifiant » (voir p. 283) 
un hymne pour les hommes, VII, 9, 2. En tout cas, on ne 
peut gu^re meconnaitre une allusion au mythe qui devait 
identifier la d^couverte de la parole et Tinvention de la priere 
an phenomene celeste de Forage dans le vers IV, 5, 3, ou 
un poete declare qu'Agni lui a enseigne la priere « comme 
le s^jourcach^ de la vache »• Cette derniere expression d^si- 
gne en efi'et, dans la langue des hymnes, la retraite myste- 
rieuse ou sont trouv^es, Taurore au lever du jour, les eaux 
pendant Torage. Voici d'ailleurs un texte decisif. La a de- 
couverte » de Thymne, au vers X, 67, 5 (cf. 1), ou elle est 
rapportee a Brihaspati* compare lui-mSme au « ciel tonnant », 
non-seulement suit r« eiSfraction de la forteresse » , mais 
accompagne celie des tresors du ciel, Taurore, le soleil, la 
vache, que le dieu a fait sortir de la mer (celeste). Enfin, 
d'apr^ le vers V, 88, 10, c'est un dieu de Torage, dont le 
Hom ttifime signifie c nuage », Parjanya, qui a « trouve » la 
priere « pour les creatures », 
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Ainsi decouverte par les dieux» la pridre, ou, ce qui revient 
au m^me dans la langue des hymnes, la parole a ^t^ par eux 
distribute, comme le feu lui-m^me, en divers lieux, et le 
m^me hjmne, X, 125, ou cette distribution est formellement 
indiquee au vers 3, cf. VIII, 89, 11, nous rappelleau vers 7, 
que la « matrice » de la parole ^tait dans les eaux, dans la 
mer (celeste), eu ajoutant que c*est de la qu'elle est sortie 
quand elle s'est r^pandue dans les diff^rents mondes, oupar- 
tag^e entre les dififi^rents Stres. Le fait de la distribution, 
comme celui de la decouverte de la parole, se confondait 
^'ailleurs, dans Tesprit des chantres v^diques, et avec le 
sacrifice, et avec les ph^nomSnes celestes. C'est ainsi que 
d*aprds le vers X, 71, 3, les personnages dont ilestdit, 
comme des dieux au vers X, 125, 3, qu'ils ont distribu^ la 
parole en divers lieux, I'avaient decouverte par le sacrifice. 
Or, si ces sacrificateurs ne sont pas express6ment donnes 
pour des dieux, si le poete^ en ajoutant qu*ils ont « apporte » 
la parole, parait les assimiler plutdt a M&tarigvan ou aux 
Bhrigtts apportant le feu, nous devons d'abord nous rappeler 
que ces derniers sont confondus dans une certaine mesure 
avec les dieux proprement dits, ensuite remarquer que les 
premiers possesseurs de la parole, ceux chez qui les per- 
sonnages en question Font trouv^e, et qui repr^sentent peut- 
£tre les anciens dieux (voir p. 106), sont eux-mSmes appel^s 
des rishis. 

Nous avons dit que Tune des id^es qui ont dft contribuor 
le plus, soit a former, soit a consacrer le mythe du sacrifice 
celeste, est la croyance a Tefflcacite absolue du sacrifice, 
qui en fait le principe mfime de Tordre du monde. Cette 
observation s'applique tout particulierement a celui des ele- 
ments du sacrifice qui fait actuellement Tobjet de notre 
etude, a la priere. Plus generalement, une action en quelque 
sorte magique est attribuee dans les hymnes vediques a des 
formules qui peuvent, comme celles qui sont designees par 
le mot gamsa par exemple (voir plus bas), Itre des in- 
cantations de demons ou de sorciers, aussi bien que des 
prieres de pieux rishis, comme Tindique au vers II, 23, 10 
I'opposition du mot duhgamsay designant les premiers, et du 
mot «iipam«a, designant les seconds. Cela n*empdche pas que 
la victoire ne soitassureea ceux-cisur ceux-la : c'estseule- 
inent une formule « droite » qui triomphe des ennemis, II, 
26, 1 . On verra dans la quatrieme partie de cet ouvrage 
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(ch. II, sect. VIII), que les maledictions des trompeurs; c'est- 
a-dire des demons ou des sorciers, et parti<;ulierement de 
ces personnages^quivoques, nommis Yatus ou Yitudh&nas 
ou m^me Rakshas, qui participent du caractere des uns et 
des autres, peuvent retomber sur leurs auteurs. Mais les 
termes memes dans lesquels cette idee est exprimee prou- 
yent qu'uno action n^cessaire est attribuee aux maledictions, 
quoique cette action puisse, par Tintervention d'une autre 
force, fitre d^tournie de son but primitif, et renvoyee a son 
point de depart. Cette autre force pourra 6tre une formule 
conforme a la religion des rishis, comme celle qui est 
appelee au vers 13 de Thymne X, 87, une fleche « n^e 
de I'esprit », avec laquelle Agni doit frapper les Y^tudMnas, 
ces dtres qui « volent par la parole », ibid., 15. Si la male- 
diction des impies a trois pointes, le mantra^ la formule 
efficace des sages en a quatre, et reste victorieuse, I, 152, 2. 
Dans rhymne X, 166, le sacrificateur, luttant contre une 
incantation, ou peut-Mre m^me contre un autre sacrifice, 4, 
demande a Vacaspati, « le maitre de la parole » (voir plus bas 
p. 300, note 2), que ses ennemis parlent « plus bas que lui », 
3, cf. 5, c'est-a-dire que leurs formules cedent aux siennes. 

L'idee de la toute puissance du sacrifice est ^troitement 
liee a celle de la toute-puissance de la priere, car un sacri- 
fice sans priere ne saurait plaire a Indra, X, 105, 8. Aussi 
est-ce lamesuredans laquelle ils ontrecu le don de la parole, 
de la priere eloquente, qui fait la principale difi'erence des 
pr^tres, ou comme les appellent deja les vers X, 71, 8 et 9, 
des brftlimanes entre eux, cf. 7 et 10 et X, 117, 7. 

Le pouvoir de la priere est affirme dans les hymnes sous 
les formes les plus variees. Nous laisserons de c&te les pas- 
sagos, naturellement tres-nombreux , qui nous apprennent seu- 
lement que Thomme obtient ce qu'il desire « par la priere », 
VI, 71, 6, et passim^ cf. VI, 53, 4, etc. Cependant les pas- 
sages du mSme genre dans lesquels un instrument materiel 
de la victoire comme « le cheval », II, 2, 10; IV, 37, 6, 
figure au mSme titre que la priere, sont d^ja plus significa- 
tifs, en ce qu*ils assimilent dans une certaine mesure la 
priere a cet instrument materiel. C'est ainsi encore que les 
chantres vediques, au lieu de dire simplement que les dieux 
recompensent la priere, ou, par une expression plus imag^e, 
qu'ils la revfitent de riches ornements, II, 35, 1; I, 61, 16, 
disent aussi qu'ils la rendent conquerante de vaches, de 
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chevaux, debutin, VI, 53, 10; cf. I, 112, 24; VIII, 75, 2; 
X, 42,. 3 et 7. Les dieux font aussi « gonfler » les prieres, 
I, 151, 6, et le commentaire de cette expression est au vers 
IV, 41 , 5, ou la priere est celebrie sous la forme d'une vache 
que fecondent Indra et Varuna, compares a deux taureaux. 

Souvent aussi les efFets attribues a la priere lui sent rap- 
portes directement, et sans intervention des dieux. Elle a le 
pouvoir de donner une Stable pleine de vaches, un breuvage 
salutaire, VIII, 25, 20 ; elle donne une nombreuse descen- 
dance, I, 76, 4 ; elle protege le sacrificateur, X, 37, 2, elle 
le favorise, VII, 84, 5^ cf. 66, 8 ; elle aiguise la fleche du 
combattant, VI, 75, 16, elle lui sert de cuirasse, VI, 75, 
19. Ges expressions ne sont pas de simples m^taphores. 
Dans la bouche des chantres v^diques elles avaient incontes- 
tablement un sens mj^thique. Pour le prouver, sans mSme 
recourir a Thymne X, 125, qui peut 6tre de date relative- 
ment recente, mais ou cependant la parole ^ personnifiee, en 
se disant la reine des richesses, 3, en promettant la ri- 
chesse au sacrificateur, 2, et la force a celui qu*elle aime, 
5, ne s'arroge aucun pouvoir qui ne lui soit expressement 
attribue en bien d'autres passages, il sufflra de citer le vers 
VIII, 46, 14, dont I'auteur voulant celebrer la puissance 
d'Indra, ne trouve rien de mieux que de le comparer a la pa- 
role, etle vers X, 50, 4, ou le m^me dieu est appele le man- 
tra, la formule par excellence. Nous retrouverons encore 
plus loin des comparaisons du memo genre. 

En resume il n'y a rien au-dessus du sdman^ U, 23, 16, et 
plus generalement de la priere. La parole, qui tend a Rudra 
son arc, X, 125, 6, et qui exerce sur tons les dieux, et parti- 
culierement sur Indra, une action que nous etudierons plus 
tard, la parole est la reine des dieux, VIII, 89^ 10. Les dieux 
reposent sur le ciel supreme de la parole (proprement, du 
vers), I, 164, 39, qui n'est autre que le pr^tre, ibid., 36. 

L*action de la priere s' exerce en particulier sur les deux 
ordras de ph^nomSnes celestes qui figurent au premier rang 
dans la mythologie vedique, les ph^nomenes du lever du jour, 
et les phenomenes de Forage. L'aurore sort de la moutagne 
ouverte par les hymnes, V, 45, 1, cf. 3, dont elle entend 
Tappel, VI, 64, 5, qui Teveillent, III, 61, 6 ; IV, 52, 4; VII, 



i, D'apr&s TAnakramani dont rinterpretatioii offre ici toua les caract^res 
de la yraisemblaace. 
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80, 1, et 1' « accroissent », I, 124, 13; VH, 77, 6, qui font 
briller leciel et la terre, IV, 56, 1. C'est la priere qui fait 
(qui ouvre) les chemins lumineux, X, 53, 6. L'hymne est eufin 
appel^ svarshd « qui conquiert la lumi^re », I, 61, 8; V, 
45,11. 

De mSme, la parole, qui triomphe dans les combats, con- 
quiert aussilapluie du ciel, I, 152^ 7. Elle revolt att vers X, 
98, 7, r^pithete vrishtivani a qui conquiert la pluie », cf. 3. 
Si c'est au moment ou a ^te chants Thymne appel^ rathamtara 
que le soleil a ete apergu, c*est au moyen du m^tre appele 
jagati que la mer « celeste » a ^t^ soutenue dans le ciel, I, 164, 
25. La vache « mugissante » a un, deux, quatre, huit et neuf 
pieds, qui a produit les eaux », I, 164, 41, et d*ou coulent 
les mers, ibid., 42, ne pent guere Stre que la parole rhyth- 
m^e. 

Dans ce dernier passage, il est vrai, la yache dont 11 s'agit 
est placee au plus haut du ciel, et represente par consequent 
une forme sup^rieure de la priere. De mSme on pent enten- 
dre le vers. III, 61,6, en ce sens que Taurore est ^yeill^e par 
les hymnes « du ciel ». Mais dans la plupart des autres 
passages cit^s, les prieres qui exercent une action sur les 
ph^nomenes celestes sent bien les prieres terrestres, celles 
que I'auteur de Thymne appelle « mes i> ou « nos » prieres. 

II y a ainsi entre les formes principales de la femelle ce- 
leste, c'est-a-dire entre Taurore et les eaux de la pluie, d'une 
part, et la priere, qui est la femelle terrestre, de Tautre, une 
correspondance dont temoigne encore en divers passages 
la mention simultan^e de Taurore, qui vient a I'appel du sa- 
crificateur, I, 48,' 11, de Taurore, qui est le salaire, la daks- 
hind du sacrifice, VI, 64, 1, et de la priere, 1, 183, 2, des 
aurores qui viennent ati-devant des chants du sacrificateur, 
I, 122, 14, et des prieres, I, 123, 6 (et passim), ou bien des 
rivieres (celestes) et des « vaches de la loi », I, 73, 6, c'est- 
a-dire encore des prieres, des prieres qui s'avancent dans la 
direction des sources (celestes), X, 25, 4. Au vers I, 141, 1, 
au contraire, les « vaches de la loi » paraissent fitre les 
eaux, et en tout cas les femelles celestes, qui sent « amenees » 
quand 1& priere « r6ussit ». J*explique dans le mSme ordre 
d'idees T^pithete visrishtadhend « qui repand les vaches », 
donn^e a la priere, VII, 24, 2. Ce ne pent 6tre aussi que 
Tune des formes de la femelle celeste qui, sous le nom d*£/r- 
j&nt, monte sur le char des Acvins, quand la priere terres- 
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tre s'^leve, I, 119, 2, et sous le nomde Sarasvati, donne 
son lait a celui qui fait la priere, IX, 67, 32. Nous revien- 
droDS sur ces noms particuliers donnas a la femelle celeste^ 
et nous verrons, des la section suivante que le second, 
celui de Sarasvati, d^signe un personnage qui resume les 
diff^rentes formes de la femelle mythologique. La priere 
est representee allant comme une messagere (antor... ca^ 
rati)^ chercher le don de la vache, III, 55, 8 ; cf. I, 173, 3. 
Ce dernier passage pent expliquer le vers III, 58, 1, ou la 
« vache » qui parait associ^e a Agni comme messagere 
« amenant la clart^ (de I'aurore) » ne dififere pas de 1' a ^loge 
de Taurore » et represente la priere elle-m^me. Les « va- 
ches » dont la « musique » des Sobharis est « ointe », VIII, 
20, 8, sont de nouveau les femelles celestes, ou plutdt le 
lait de ces femelles qui recompense le chant des pr^tres. 
Enfin aux yers VIII, 6, 43 et VIII, 55, 8, cf. 14, c'est sous 
le nom m^me de « priere », de priere (c antique » ou « bril- 
lante », que la femelle celeste parait Stremise en relation 
avec la priere terrestre, avec Thymne des Kanyas qui la 
« fortifie », avec I'hymne que goiite Indra et dont elle doit 
etre la recompense. 

L'idee de Tefflcacit^ n^cessaire, de la puissance proprede 
la priere ressort mieux encore de Tintroduction dans le pan- 
theon vedique d'un personnage divin qui symbolise precise- 
ment cette action en quelque sorte magique des formules sa- 
crees, et dont le nom, Brahmanaspati ou Brihaspati, souvent 
invoque en mSme temps que les noms de differents elements 
divinises du culte, I, 18, 5; 40, 3; X, 36, 5; 64, 15; 100, 
5; 103, 8, signifie <c le maitre de la priere ». Ce nom sufflrait 
deja a le caracteriser. II est d'ailleurs appeie en outre, le 
premier roi des prieres, II, 23, 1, lepere de toutes les prieres 
{prahman, paroxyton), II, 23, 2*. Et on doit entendre par la, 
non-seulement qu'il inspire le pretre, qu'il « met dans sa 
bouche une parole brillante », X, 98, 2; 3 et 7, qu'il Taide 
a louer dignement « son ami (a lui-m6me,Indra) », II, 24, 1, 
mais qu'U prononce lui-m^me la formule qui plait aux dieux, 
I, 40, 5, qu'il chante le sdman, X, 36, 5, qu il satisfait les 
dieux avec des hymnes et des prieres, X, 64, 16, cf. 1, 190. 1 ; 
3 et 4. II donne la /^anA^i, I, 40, 3, c'est-a-dire qu'il inspire les 



1. C*e8t pourcela que le vers X, 71, \y sur Torigine de la parole, est adress^ 
k Brihaspati. 
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prieres composees dans le metre ainsi nomm^; mais c'est le 
metre bvihaii qui, par allusion a son nom, lui est particulie- 
rement rapporte, X, 130, 4. Le meme mot brihati est au vers 
X, 67, 1 une epithete de lapriere « asepttfites », equiva- 
lente aux « sept prieres », qui a ete a. trouvee » par Brihas- 
pati*. De m§me, si en tant qu'il prononce lui-m6me les for- 
mules sacrees, 11 a droit au nom de « pr^tre », II, 24, 13; 
X, 64, 16, c*est le nom particulier du pretre brahman 
(oxyton) qui lui convient avant tout autre, et qu'on aime a 
rapprocher deson propre nom, 11^ 1,3; X, 141, 3. Brahman 
(prStre), et mattredu brahman (priere), il est naturellement 
Tennemi de ceux qui haissent le brahman (la priere ou le 
prfitre), c'est-a-dire des impies, II, 23, 4 : cesimpiespeuTent 
d'ailleurs 6tre des demons, X, 182, 3, cf. V, 42, 9. En re- 
vanche, 11 favorise celui qui fait le brahman^ la priere, II, 
25,1. 

La conception d'un dieu inspirateur des pr^tres, et pretre 
lui-mSme, n'est cependant pas dans la mythologie y^dique 
une pure abstraction. Nous avons deja vu les mfimes fonc- 
tions attribuees a des personnages divins d'origine natura- 
liste en m^me temps que liturgique, Agni et Soma. Brahma- 
naspati semble quelquefois identifl^ a Tun ou a T autre de ces 
dieux. II Test probablement a Soma^ en m^me temps que 
Yama, au vers X, 13, 4, ou il est dit de ce dernier qu*il a 
ccabandonn^ (sacrifi^) son propre corps », et de Brihaspati 
qu'on en a fait un sacrifice (une o£frande), cf. X, 100, 5^ 
II Test certainement a Agni^ quand il est repr^sent^ a bril- 
lant dans la demeure » et « le dos noir (de fum^e) », V, 43, 
12, ou qu'il re<joit la qualification, propre audieu qui naitdu 
frottement des aranis, de sahasasputra « fils de la force », 
1, 40, 2. D'ailleurs, engendre par Tvashfri « a chaque s&man » 
et « de tons lesmondes», II, 23, 17, Brahmat?aspati, comme 



1. Au vers V, 43, 12, Brihaspati lui-m6me recoit Tepithete brihat. 

8. C*est d'ailleurs Soma qui recoit, ou seul, ou le plus souvent, les quali- 
fications equivalentes de dhiyaspati, IX, 75, 2; 99, 6, de vdcaspati, IX, 26, 
4; 101, 5, de manasas pati, IX, 11, 8; 28, 1. Cette derni^re est en outre 
donnee au vers 1 de Thymne X, 164, a un dieu non autrement designe, mais 
qui ne parait guere difTerer de Brahmanaspati invoque au yers 4 du mSme 
hymne. Ceile de vdcas pati est egalement donnee au vers X, 166, 3 & un dieu 
non autrement designe, et au vers X, 81, 7 k Vicvakarman. 

3. Rien n*empdohe de croire que c*est Soma qui est invoque dans le versl 
de Thymne IX, 83, isous le nom de Brahmanaspati. 

4. Appeld lui-mdme brahmanas kavi c le saga de la priere » au vers \l 
16, SO, peut-dtre mSme brahmanaspati aux vers I, 38, 13 ; III, 26, 2^ 
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Agni et Soma, est trUhadhastha, IV, 50, 1, c'est-a-dire qu'il 
a trois demeures, dont une demeure « inferieure », II, 24, 
11, apparemment sur la terre, et une dans le ciel supreme 
ou levers IV, 50, 4, place sa premiere .origine ; comme enx^ 
il est au vers II, 23, 2, compare au soleil, et quand il est re- 
presente, lui qui prend toutes les formes, III, 62, 6, sous la 
forme d'un taureau qui fait retentir les deux mondes, VI, 73, 

I, on pent en conclure que dans Tune de ses demeures supe- 
rieures il est^ toujours comme Agni et Soma, assimil^ a Te- 
clair. II regoit m^me au vers X, 68, 12, ou ilest aussi repre- 
sents comme « mugissant », Tepithete ahhriya qu'on peut 
traduire « ne du nuage ». 

Or Tassimilation de Brahmanaspati a Agni et a Soma ne 
diminue-t-elle pas TintSr^t quepouvaient oflfrir, pour le sujet 
particulier de cette section, les formulas qui celebrent la 
puissance du « maitre de la priere », en nous presentant ces 
formules comme de simples variantes de celles qui celebrent 
la puissance du feu ou du breuvage du sacrifice ? Ou mSme, 
son assimilation aux formes supSrieures d'Agni et de Soma 
ne peut-elle pas suggSrer une interpretation purement natu- 
raliste de celles qui lui attribuent une action sur les pheno- 
menes cflestes, et qui nous lemontrent, comme le vers VI, 
73, 3, par exemple, conquSrant la lumiere, cf. II, 24, 5 et9 ; 
X, 68, 10, et les eaux, cf. I, 190, 7; II, 24, 4; 12; IV, 50, 3, 
(d'ou son influence sur la vegetation, X, 97, 15 et 19)? 
Si Brihaspati, ce dieu vainqueur, cf. II, 23, 11; 30, 9 et 
10; IV, 40, 1 ; X, 103, 4, fait sortir (de I'etable celeste) des 
vaches, II, 24, 14, cf. I, 62, 3 ; X, 68, 3 et suivants, X, 108, 

II, qui reprSsentent, soit les aurores, cf. X, 67, 5; 68, 9, 
soit les eaux expressement nommees aux vers II, 23, 18 
et VI, 73, 3, cf. X, 68, 4 et 5, n*est-ce pas parce qu'il 
represente lui-mSme, soit le soleil, soitTeclair? L'allusion 
4 Teclair en particulier ne semble-t-elle pas evidente dans les 
passages ou il est fait mention du « bruit » qui accompaghe 
les exploits de Brihaspati (le sage bruyant, X, 64, 4 et 16), 
« naissant dans le ciel et ecartant les tSnebres », IV, 50, 4, 
cf. IV, 50, 1 ; IX, 80, 1 ? 

Nous avons repondu d'avance a ces objections dans les 
sections consacrees a Agni (p. 139) eta Soma (p. 212), en 
constatant Tinter^t qu'oifrait en tout cas la designation du 
soleil ou de Teclair par les noms du feu et du breuvage du 
sacrifice, pour la determination de Taction attribuee aceux- 
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ci sur les ph^nomenes celestes. De m^me, le nom seul de 
a maitre de la priere » donne a un dieu repr^sentant le soleil 
ou r^clair, suffirait pour oaracteriser le r61e assign^ dans Tor- 
dre du monde aux c^r^moDies da culte, particulierement, 
et c'est par la que les formules concernant Brahmaitaspati 
gardent leur interSt propre apr^s celles qui concernaient 
Agni et Soma, a la priere. L'auteur du vers II, 24, 3» insiste 
d'ailleurs sur le sens de ce nom, en disant des exploits ordi- 
naires de Brahmanaspati, cf. 2 et 4, ouverture de la caverne 
et d^livrance des vaches, accompagnees de la disparition 
des t^nebres, de Tapparition de la lumi^re, du jaillissement 
des eaux, que ce dieu les a accomplis par la priere, brah^ 
mand (cf. mati, II, 24, 9; 13). C'est aussi avec Thymne, 
nrkenay que d'aprds le vers X, 68, 9, cf. VI, 73, 3, il a dis- 
sip^ les tenebres. C*est avec des hymnes qui « brftlent 
comme le feu », qu*il a a bris6 » la retraite de Yala^ X, 68, 
6, et au vers X, 68^ 4, il est compare lui-m£me a Thymne (a la 
voixdutonnerre), qui fait jaillir Tetincelle du ciel. Pen importe 
que la priere de Brahmanaspati, quand ce dieu repr^sente 1'^ 
clair, represente le tonnerre, comme cet hymne dont il est 
dit au vers X, 67, 5, qu'il Ta trouve, pareil au ciel tonnant. 
L'emploi des mots signifiant « hymne » ou « priere » n'en 
garde pas moins son inter^t pour le sujet qui nous occupe. 
Da mSme, le char brillant sur lequel il monte quand il dissipe 
les tenebres, cechar qui « fend ratable des vaches celestes », 
est appeU le char « de la loi », U, 23, 3. Dans un autre vers 
ou ses exploits ne sent pas specifies, II, 24, 8, nous lisons 
que son arc^ avec lequel il atteint tout ce qu'il desire, a pour 
corde « la loi (du sacrifice) » et que ses fleches se flxent dans 
Toreiile, c'est-a-dire qu'elles ne sont autres que des pri^res ; 
cf. I, 190, 4. 

Ailleurs c*est la troupe des compagnons de Brihaspati qui 
prie et qui chante en mSme temps que lui-mSme brise la ca- 
verne avec fracas et delivre les vaches, IV, 50, 5 ; cf. 1, 62, 
3; X, 108, 11. II semble alors remplir, avec Taide d'une 
troupe de sacriflcateurs, un r61e identique ft celui que nous 
verrons attribui a Indra. Comme Indra, il prend pour alli^le 
sacrificateur, II, 2b, 1 , cf . 23, 10 ; comme Indra, il triomphe 
des demons design^s par les noms de ^ambara, II, 24, 2, et 
de Vritra, VI, 73, 2 (cf. X, 68, 6 et suivants). Mais souvent 
il n*est lui-m£me que le compagnon et Tallie du dieu guer- 
rier par excellence, II, 23, 18; 24, 12; VIII, 85, 15, avec le- 
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quel il forme un couple, II, 24» 12; IV, 49 (en entier) ; 50, 
10 et 11 ; VI, 47, 20; VII, 97, 9 et 10; X, 100, 5; 164, 4 ; cf. 
n, 30, 4; X, 42, 11 ; 103, 4 et 5*, analogue a ceux dlndra et 
Agni, d'Indra et Soma, ou plus gen^ralement dlndra et d'un 
repr^sentant quelconque du feu ou du breuvage du sacrifice. 
G*est done aussi a Agni ou a Soma quHl est plus ou moins com- 
pletement assimile quand il figure a la tSte d'une troupe de 
sacriflcateurs, de chantres, VII, 10, 4; X, 14, 3, ou plusge- 
n^ralement d'une troupe de compagnons, et qu'il est appall 
par exemple le maitre des troupes, II, 23, 1 ; cf. V, 51, 12. 
Ces compagnons sont celebresavec lui tout le long de Thymne, 
X, 67 (cf. 68, 11), d'apres lequel Brihaspati <( d^sirantla 
lumiereau milieu del'obscurite afait apparaitre les aurores », 
4, et « brisant la forteresse, a fait sortir de la mer Taurore, 
le soleil, la yaohe », 5, cf . 3 et 8. Mais ils ne sont pas seuls 
a chanter, 3; Brihaspati, a cdte duquel figure du reste dans 
le mdme hymne, 6, le dieu auquel apipartiennent en prop re 
les attributs guerriers, c'est-a dire Indra lui-mSme, Brihas- 
pati chante arec eux, 3, comme il convient au « maitre de 
la priere », au dieu « a lalangue harmonieuseque les anciens 
rishis ont mis a leur t^te » {puro dadhire, cf. purohiia), IV, 
50, 1. Dans Thymne X, 98, Brihaspati, invoque par Dc- 
vapi, qui le prie defaire pleuvoirle nuage en faveur de Qam- 
tanu, 1, met dans la bouche du prStrelui-mSme,2et3, la pa- 
role « conquerant la pluie », 7, avec laquelle le pretre et le 
dieu conquierent ensemble la pluie pour Qamtanu, 3. 

Les compagnons de Brihaspati ont ordinairement le carac- 
tere equivoque de tons les anciens sacrificateurs, moitie 
pr^tres, moitie dieux. Nous avons eu deja (p. 97) Toccasion 
de citer les vers II, 24, 6 et 7, ou leur apparition et leur dis- 
parition semblent representor Tapparition et la disparition 
des phenomeneslumineux ou igaes du ciel ; of. IV, 50, 3. Dans 
rhymne X, 67, au vers 7, ils ont pour sueur le a lait chaud », 
c*est-a-dire les pluies tiedes de Forage. Au vers 2 du mSme 
hymne ils receive nt le nom d'Angiras; or, la troupe des Awgi- 
ras pent fitre consideree comme le type le plus accompli de 
ces groupes de sacriflcateurs mythiques dans lesquels nous 
voyons si souvent se confondre les attributs de Thumanit^ et 
ceu3^ de la divinity. 

1. Au vers VII, 97, 3, Indra parait etre oppose a Brahmaniispaii comme 
roi de la priere « faite par les dieux ». 
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Brihaspati porte lui-meme le nom d'Angiras, II, 23, 18, 
si souvent donDe a Agni, comme k TAngiras par excellence, 
au chef des Angiras. Mais il recoit beaucoup plus souvent 
celui d'dngiras (V. Gr. s. v.). Ce nom, qui est le patronymi- 
que derive du precedent, semble faire du dieu de la priere, 
comme de la priere elle-m£me, un (x produit » du culte dont 
les Angiras sont les plus anciens ministres, ce qui n'empS- 
che pas que, comme Agni, il ne re<joive le nom de pere, VI, 
73, 1 ; X, 67, 1, et qu'au vers X, 100, 5, il ne semble, sous 
ce nom, identifie non plus seulement a Angiras, mais aManu, 
pere commun de tous les hommes. 

Quoi qu'il en soit, la creation du personnage divin de Brah- 
manaspati peut ^tre consideree comme le temoignage le plus 
frappant de la croyance a une efficacite propre et en quel- 
que sorte intrinseque de la priere. La plupart des indianistes 
sont d'accord pour voir en lui le prototype du dieu qui figure 
a la t^te de la trinity hindoue, sousle nom de Brahman (mas- 
culin, au nominatif AraAmd)^ dont le sens v^diqueest « pr6- 
tre », tandis que le Brahman neutre (au nominatif brahma), 
c*e8t-a-dire Ykme du monde, Vdtre unique de la philosophie 
v^dantique, porte le nom v^dique de la priere elle*m6me. 
Mais bien avant qu^ cette double conception ait consacr^ le 
triomphe de la caste brahmanique *, non-seulement sur les 
autres castes, mais sur les dieux que le sacrifice mettait en 
quelque sorte a son service, Brahmanaspati ^tait deja le sym- 
bole du pouvoir que les pr^tres vediques s'attribuaient, et qu'ils 
rapportaient directement aux ceremonies du culte, particu- 
lierement a la priere. Et en efi'et, ce dieu qui « embrasse 
tout », II, 24, 11, est pour eux « le plus dieu des dieux d, 
II, 24, 3, le pere des dieux, II, 26, 3, cf. IV, 50, 6, qu'il a 
forges comme un forgeron (forge le fer), X, 72, 1 et 2 ; cf. 
IV, 2, 17. Au vers X, 98, 1, plusieurs des principaux dieux 
v^diques lui sont identifies, comme dans I'hymne II, 1, tous 
sont successivement identifies a Agni. 



1. Je crois qu'au vers IX, 111, 6 le mot brahman^ masculin, designe Brah- 
manaspati, pressant le Soma en chantant^ dans le lieu oil Thomme espire 
devenir immortel (cf. les vers suivants et IX, 83, 1 et 2.) 

2. C*est un fait digoe de remarque qu'une des rares allusions a la distinc- 
tion des castes que renferme le Hig-Yeda. se rencontre precisement dans un 
hymne k Brahmanaspati, Thymne IV, 50 : les vers 8 et 9 de cet hymne pro- 
mettent en effet la favour divine et tous les biens auroi [rdjan) qui reconnaitla 
preeminence du brahman, Au vers 5 de Thymne X, 109, la femme enlevee 
au br&hmane est retrouvee par Brihaspati. 
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Avec Brahmawaspati, il faut nommer encore Nar%awsa, 
personnage dont ridentification avec Agni n'est pas simple- 
ment vraisemblable ou accidentelle, mais complete et defi- 
nitive S et qui cependaht doit ^tre aussi consider^ comme 
symbolisant particulierement la puissance de la priere. 

Je n'insisterai pas sur le rapprochement des invocations 
adressees a Karicamsa et a Brihaspati aux vers 4 et 5 de 
rhymne I, 106, ni sur les vers consacr^s a Naracamsa dans 
des hymnes a Brihaspati, le vers 2 de Thymne X, 182, et le 
vers 9 de I'hymne I, 18, d'ou on pourraitpeut-^tre deja con- 
clure que les deux personnages sont consideres, sinon 
comme identiques, au moins comme tres-analogues *. Je ne 
m'attacherai qu'au nom mSme de Nard,<;^amsa. Ce nom, 
comme celui de Brahmanaspati, est un compose impropre, 
c'est-a-dire un compose dont le premier terme est flechi, 
avec cette particularite que la derniere lettre de la flexion 
a disparu, le nominatif nardcamsahj par exemple, etant pour 
nardm cam^ah, comme le prouve le vers II, 34, 6, ou les 
mots flgurent separ^s par Tenclitique na, le premier sous sa 
forme complete, tandis qu'aux vers IX, 86, 42 ; X, 64, 3, ce 
premier mot, en depit de Tenclitique qui le separe egalement 
du second, se presente sous la forme alter^e nard. 11 estvrai 
qu'au vers II, 34, 6, la locution en question n*est peut-etre 
pas prise comme un nom propre ; mais il en est de mfime, 
et bien plus certainement, malgre la deformation du premier 
terme, au vers IX, 86, 42. Et ce sont precisement les passa- 
ges ou elle garde son sens etymologique qui nous aident a 
retrouver la conception primitive fixee dans le personnage 
assez efface de Nar^gamsa. 

Le mot camsaj forme de la racine casy cams, comme le 
mot casman identique au latin carmen^ designe tout particu- 
lierement les formules auxquelles est attribuee une efficacite 
en quelque sorte magique, aussi bien celles qui sont « droi- 
tes», II, 26, 1, c'est-a-dire conformes a la religion desrishis, 
que celle des demons ou des sorciers, ou plus generalement 



1. Voir III, 29, 1! et le deuxi^me vers des hymnes ilpra, 11, 3 ; V, 5 ; VII, 
2 ; X, 70, oil il remplace Tani]lDap4t, autre forme d'Agni invoquee seule dans 
quatre des hymnes ^Ipri, tandis qu'au vers 3 de I'hymne Apra, I, 13, et d© 
I'hymne ^Ipri I, 142, il figure apr^s Taniinap&t invoque au vers precedent. 

2. Aux vers 6-8 da mSme hymne I, 18, le sadasas patij « le maitre de la 
demeure », qui fait reussir Toffrande, 7 et 8, pourrait ^tre Brihaspati aussi 
bien qu*Agni lui-meme. 

Bergaig n e , Religion vcdique . 20 
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derennemi, I, 18, 3; 94, 8; 128, 5; m, 18, 2; VII, 25, 2; 
34, 12; 56, 19; VIII, 39, 2. Ces deux emplois du mot se ren- 
contrent dans un mSme hymne, I, 166, aux vers 8 et 13*. 
II n'a pas en realite d'autre sens. Les passages ou MM. Roth 
et Grassmann veulent qu'il signifie a faveur divine » s'expli- 
quent tons par Tidee de Tefficacite abselue des formules. 
C'est aussi la formule efficace, et non la faveur celeste, qui 
est persQunifiee et divinisee dans les vers V, 46, 3; VII, 35, 
2, comme le prouve le vers X, 64, 10, ou le gamsa invo- 
qu^ est expressement designe coipme le g(\m$a du s£^crifica- 
teur, littiralement « de celui qui prend de la peine ». Au vers 
IX, 81, 5, le nom de camm est remplac^, a la suite du uom 
de Bhaga comme dans les trois citations prec^d^ntes, par ^'.elui 
de nxcamm. compose propre equivalent a la locution nardm 
cam^ah et au compos^ impropre nard^^vam, auxquols nous 
nous trouvons ainsi naturellement ramenes. 

De ces composes et de cette locution il faut encore rappro- 
cher les locutions pUvindxa fam«dh, X, 78, 3, camsamucijam, 
II, 31, 6, et enfin ^am^am aj/oh, IV, 6, 11; V, 3, 4, la der- 
niere appUquee a Agni, ce dieu auquel nous avons dit que 
Nar^gamsa est aussi regulierement identifie. Or, le gavasa ou 
les camsa des peres, et particulierement des Ucij et d'4yu, 
sont les formules, les prieres efficaces de ces a^nc^tres des 
sacrificateurs actuels, comme le camm des hommes 6n gene- 
ral est la formule, la priere humaine. Ce qui prouve que les 
locutions et les composes en question ne doi vent pas 6tre inter- 
pr^tes, comme le fait, sanf des exceptions assez arbitraires ^ 
M. Grassmann, suivant toujours Texemple de M. Roth, dans le 
sens concret de « loue des hommes, etc. », tire du sens abstrait 
d'« ^loge », c'est la locution equ^valente mariam gamsam, I, 
141, 6. On comprend, en effat, que la formule du iportel soit 
appelee la formule « mortelle » ; on comprendrs^it moins bien 
qu'une locution dont le sens propre aurait ete « eloge mortel» 
eiit desiigne celui qui est loue par le mortel. 

1. Cf. roppositioD des composes cfuhpam^a et suQamsa,affhagamsaei pdka- 
famsa (v. Or. s. v). 

2. Pour pitrinttm gamsdh et gamsam ugij'dm, et m^me pour nardm gamsaih 
aux yers I, 173, 9 et 10, oil 11 prend gavasa dans le sens de t faveur ». Quant 
au compose jivagamsa^ I, 104, 6 ; VII, 46, 4, auquel il donue le sens de 
c loue des viyants i , ce n'est pas uu possessif, mais uu simple compose de 
dependauce, comme Vindique deja laccentuation (sur la deraierei syllabej; 
il signifie f formule qui donne la vie » (cf. pour Temploi de jiva le mot 
ilvadhanya, Gr. s, v,). 
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La « formule du mortel » est d*ailleurs la pour le mortel 
lui-mdme, la priere pour le sacriflcateur, comme le prouye, 
dans le m^me vers, Topposition de cette locution et du mot 
devdn « les dieux ». Au vers 11 du mfime hymne, I, 141, \e 
nom des dieux est a son tour remplace par la locution devd- 
ndm camsam « la formule des dieux », cf. X, 31, 1, qui nous 
rappelle I'assimilation des dieux a des sacrificateurs * et 
Topposition des deux sacrifices, des deux prieres, terrestreet 
celeste. Pour plus de clart^, ce vers renferme encore la 
mention expresse des deux races (humaine et divine) qu'il 
nous montre, ainsique la « formule des dieux », dirigees par 
Agni. La meme opposition seretrouve au vers III, 16, 4, entre 
lenom des dieux et la locution « la formule des hommes » : le 
messager des deux mondes, Agni, se dirige, et vers celle-ci, 
et vers ceux-la. Au vers IX, 86, 42, c'est le compost impro- 
pre nard-gamsam^ dont les deux termes sent la separ^s par 
Tenclitique ca, avec Tadjectif daivyam se rapportant au ipot 
camsam sous-entendu, c'est-i-dire encore « la formule des 
hommes » avec « celle des dieux » qui sert de developpe- 
ment a la phrase « Soma va entre les deux races » ; en ajou- 
tant que cet autre messager des deux mondes va « entre la 
formule des hommes et celle des dieux », le poete nous rap- 
pelle que les dieux sacrifient en mfime temps que les hom- 
mes*. C'est encore dans le m^me ordre d'idees qu*il faut 
expliquer les « deux eamsa » des vers I, 185, 9 et IV, 4, 14. 
Dans le premier, les deux formules (celeste^ et terrestre), 
invoquees comme Test ailleurs la formule du sacriflcateur 
(p. 306) ou la formule des dieux, X, 31, 1, semblent rempla- 
cer passagerement le couple meme du ciel et de la terre. 

II ne faut chercher qu'une nouvelle preuve du pouvoir at* 



1. C*est dans le mSme ordre d'idees que j'explique les epith^tes uru^amsa^ 
gambhira^amsa, dans leur application aux dieux : M. Grassmann, apres 
M. Roth, y donne encore un nouveau sens au mot gamsa, en les traduisant 
« qui domine au loin », ou « dans les espaces profonds ». 

2. Cf. encore I'oppositioa deja signalee de Brahmanaspati et d'Indra, ce 
dernier etant considere comme le roi t de la priere faite par les dieux », 
VII, 97, 3. 

3. |j'^pithet6 naryd, qui peut signifier f puissantes p ne fait peut-^tr^ allu- 
sion que par une sorte de jeu de mots a la locution nardxn. ganxsah^ cf. V, 
41, 9. D'ailleurs, une locution signifiant c formule des hommes » pourrait 
designer au duel la formule des hommes et celle des dieux, comme le duel 
du mot prithivi « terre » designe la terre et le ciel, et cela d'autant plus 
aisement que le mot nri designe souvent les dieux aussi bien que les 
hommes. 
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tribue aux formules sacrees dans les passages ou nous 
Yoyons les dieux Maruts compares aux formules des peres X, 
78, 3, a la formule des hommes, II, 34, 6, ou Indra lui-m^me 
appele « la formule des hommes », VI, 24, 2. N*avons-nous 
pas vu en effet (p. 297) le mSme Indra appele le mantraj c'est- 
a-dire encore la formule par excellence? M^me observa- 
tion sur les passages qui nous montrent la protection des 
dieux s'exergant par Fintermediaire des formules, X, 7, 1, 
ou selon la comparaison repet^e dans les vers 9 et 10 de 
rhymne I, 173, « comme par les formules des hommes », ou 
encore qui font des formules m^mes un present des dieux, 
Vn, 25, 3;Val. 9, 3. 

Conclurons-nous de ce qui precede que le person nage de 
NaraQamsa represente directement la formule ou la priere ? 
Une telle conclusion serait en desaccord, et avec Tattribu- 
tion ordinaire du sexe feminin aux personnages representant 
la priere, et avec I'identification r^guliere de Naragawsa et 
d*Agni*. Je ne vois d' autre moyen de lever la difficulte que 
dluterpreter le compost impropre nardcamsa a la maniere 
d'un compose possessif. On comprend qu'il n*ait pas pris ce 
sens au vers IX, 86, 42, explique plus haut, ou ses deux ter- 
mes sont separes par unetmese, bien qu'il Fait peut-^tre dans 
les m^mes conditions au vers X, 64, 3, qui parait opposer a 
Nar&gamsa TAgni « allume par les dieux ». Quoi qu'il en soit, 
le mot nardcamsa, en tant qu'il est le nom d'un personnage 
divin, parait avoir, a la maniere d'un compost possessif, le 
mSme sens que le derive ndracamsa, dans son application a 
Soma, X, 57, 3, et designer Agni, non pas simplement comme 
le dieu loue par les hommes, mais comme le dieu de la priere 
humaine, c'est-a-dire comme un autre Brahmanaspati. 

Nar&camsa d'ailleurs, s'il est celebre moins souvent que 
Brahmanaspati, ne Test pas en termes moins magnifiques. 
Ce dieu « a quatre membres », X, 92, 11 (cf. p. 31), est aussi 
« le plus dieu des dieux », X, 70, 2, et il egale en grandeur 
les trois cieux, II, 3, 2. 

II nous reste a indiquer comme nous I'avons fait successi- 
vement pour les divers elements males et femelles, quelles 
sont dans la mythologie vedique les diverses representations 
des prieres. 



I . Notoiis cependant qu'au vers IV, 41, 1, Thymne est compared uu sacri- 
ticateur divin. 
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C'est seulement dans la secondo partie de cet ouvrage, et 
a propos de Taction exercee sur Indra par les hyiunes qui 
lui sont adresses, que je traiterai des prieres considerees 
comme les vehicules ou comme les attelages des dieux. Mais 
je puis citer des maintenant, comme allusions a la represen- 
tation des prieres sous forme de cavales, fl'une part le nom 
de « conducteur (yantri, cocher ou cavalier) » des prieres 
ou de rhymne, donne a Agni, III, 3, 8, et a Brahmanaspati, 
II, 23, 19, de Tautre le verbe vane « caracoler » employe 
pour exprimer la marche de la priere, I, 142, 4 ; III, 39, 1 ; 
X, 47, 7. Au vers II, 34, 6, c'est aussi, a ce qu'il semble, la 
priere qui est comparee a une cavale en m^me temps qu'a 
une vache feconde. 

Quant a la representation des prieres sous forme de 
vaches, nous en avons eu deja des exemples, et elle est des 
plus frequentes. Les prieres en effet a mugissent », et elles 
sont fecondes, ou, selon Texpression des hymnes, elles out du 
lait. n en est a cetegard de la parole du pretre mortel, X, 17, 
14, comme de la parole divine, appelee expressement une 
vache, aux vers VIII, 89, 11, cf. 10 ; 90, 16 ; 164, 41, et des 
hymnes du vent, compares a une mamelle qui se gonfle, 
I, 169, 4. Les prieres actuelles en eflfet sont, comme nous 
Tavons vu, la reproduction des prieres anciennes dont I'ori- 
gine est divine: ce sont des « vaches revenantes », IX, 72,6. 
La priere, avant d'etre « decouverte » etait une vache er- 
rant sans gardien, III, 57, 1. On lit au vers X, 64, 12 : 
« Cette priere que vous m'avez donnee, 6 dieux, faites 
qu'elle se remplisse de lait comme une vache ! » Si le pre- 
tre qui dirige ses hymnes vers Rudra se compare lui-meme 
a un berger, L 114, 9, cf. VI, 49, 12, c'est qu'il assimile 
les hymnes a des vaches, comme celui qui apres avoir 
adresse son hymne a la Nuit divinisee, lui dit : « J*ai en 
quelque sorte dirige vers toi des vaches », X, 127, 8. Les 
troupeaux que I'auteur du vers VII [, 85, 10, veut faire 
envoyer a Indra ne different vraisemblablement pas de 
rhymne, des chants, mentionnes dans le m^me vers. Au 
vers VII, 94, 4, il est dit expressement des vaches en- 
voyees a Indra, qu'elles Jui sont envoyees « avec la pensee » 
ou « la priere ». Indra est lui-m^me compare a une etable 
qui recoit les chants assimilejs a des vaches, VIII, 24, 6. 
Ailleurs la comparaison de la priere a une vache se complete 
parcelle du pretre a un veau (qu'elle allaite), X, 119, 4. 
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La ^ri^re lest une vache qui donne son lait au chantte, 
II, 2, 9. De la parole infeconde on dit qu'elle li'est pas une 
« vache », X, 71, 5. Les intelligences faibles a ^puisent d 
la parole (pt'oprement, la musique, Thymne chanU), IV, 
24, 0, c'est-a-dire apparemment la rendent sterile. 

II arrive ta^me que les pri^res ne sent designees que par 
ce nom de « vaches » . II en est ainsi par iexemple aux veri3 
I, 73, 8; III, 58, 1. C'iest la priere ancienne, la pri^rie di68 
p^res qui est appelee au vers I, 139, 7, a la vacte donnee 
a\ix Awgiras par les dieux ». La vache « annonc^e » i Varuna, 
et qui donne son lait, X, 65, 6, parait ^tre encore la priere. 
J'eu dirai autant des vaches qui cherchent a attirer celui qui 
sejourne dans le ciel, I, 173, 1. II faut reconnaitre toutefois 
que dans les passages de ce genre, la vache peut souvent 
representor les offrandes aussi bien que les prieres. 

Ailleurs la priere ou la parole « nait dans le sejour de la 
vache », III, 55, 1, comme si elle n'etait que la voix de cette 
vache mythique. 

La parole, quand elle se donne a un homme, et avant tout 
a un prStre, est aussi comparee a une epoUse richement vfitue 
qui se livre k son ^poux, X, 71, 4. Au vers I, 167, 3, la 
priere semble consid^r^e comme Tepouse de Mahus. Mais les 
pH^res, comme nous le verrons dans Tetude qui sera consa- 
cree a Indra, sent avant tout les epouses des dieux auxquels 
on les adresse. 

Les prieres n'ont pas que des representations animees. 
J*ai dit d^ja qu'on les verrait plus tard assimiWes i des vehi- 
cules. Celles des diflf^rents sacrificateurs soht aussi compa- 
rees a des branches qui se s^parent (voir la note de Tln- 
ti^odi:<Jtioh sur le mot vip). 

SoUvent la priere est consideree comme une arme (ibid,), 
surtout comme une fleche, cotnme une Heche placee sur Tare, 
IX, 69, 1. Nous avons vu deja que les filches lancees par 
Brahmanaspati, avec un arc qui a pour corde « la loi », vont 
se fixer « dans les oreilles », II, 24, 8. De m^me, au ters I, 
84, 16, les Heches que portent « dans Id. bouche >* des 
w boeufs » qui paraissent representer les Maruts, ces chan- 
tres divins par excellence, sont apparemment leurs prieres, 
et c'est avec ces prieres qu'ils « atteignent le coeur ». C'est 
peut-etre dans le mdme ordre d'idees qu'il faudrait chercher 
Texplication du « carquois » des Maruts dans le vers obscur I, 
r22j 1. Agni frftppe les Ydtudh^nas avec une fleohe « liee de 
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Tesprit », X^ 87, 13, cf. 4. Les deux representations de la 
priere, sous forme defleche et sous forme de vache, semblent 
corabinees, avec cette indifference, ouplut6t avec ce goiit que 
montrent les poetes vediques pour Tincoherence des m^ta- 
phores, dans le nom propre gocarya (Gr. s. v.) « qui a pour 
flechela vache ». Enfin nous avons vu que la vraie formule a 
c( quatre pointes » et triomphe de celle qui n'en a que trois, 
I, 152, 2. 

Remarquons encore que le renouvellement constant de la 
priere est exprime par rassirailation de Toeuvre du poete k 
un tissu, X, 53, 6 ; cf. VII, 33, 9. « Que la chaine de r^toffe 
lie se brise pas pour moi avant le temps, quand je tisse la 
priere, » dit Tauteurdu versll, 28, 4, c'est-a-dire : « Puiss^- 
je Tivf e pour continuer a adresser ma priere aux dieux ! » 
La continuity de la priere est aussi exprimee par le mot 
syuman « couture », I, 113, 17. 



SECTION VI 



LE PERSONNAGE MtTHIQtJE DE LA PEMELLE 



Le personnage mythique de la femelle donne lieu aux 
mfimes observations que celui du mMe (voir p. 226). L'iden- 
tiflcation des divers elements, naturels ou liturgiques, aux- 
.quels la mythologie vedique attribue le sexe feminin, n'est 
pas mOins complete que celle des divers elements, naturels 
ouliturgiquesi auxquels elle attribue le sexe masculiti. 

Cette identification, il est vrai, s'expliquait plus aisement 
jiburlesin&iesqu'ellene s'explique pourlesfemelles. Aunpoint 
de vue purement naturaliste, I'assimilation du soleil, de 
I'eclair, du feu et m^me du breuvage du sacrifice, avait deja 
sa raison d'etre dans les phenomenes analogues de lumiere, 
ou du moins de couleur et de chaleur, communs a ceS divers 
elements. Mais entre Taurore et la nuee on ne decouvre 
gu^re d' analogic naturelle, du moins au premier abord. II 
semblfe qu'ici le rapprochement n'a pu se faire que par Tin- 
termediaire des oflfrandes et des prieres auxquelles I'aurore 
et tes i^atix eiikstes ont et^ k la fois assimil^es; Cette assimi- 
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lation des elements des deux ordrcs de phenomenes celestes 
aux monies elements du culte, qui n*a fait peut-Stre que con- 
firmer et consacrer I'idee d'une identite d'essence entre le 
soleil et Teclair, parait bien etre la cause premiere de la con- 
fusion qui s'est pareillement etablie dans la mythologie vedi- 
que entre les deux formes principales de la femelle dans le 
ciel. 

Deja, du reste, dans Tassimilation de la priere et de Tau- 
rore, nous avons eu a constater une grande hardiesse de la 
speculation th^ologique, etendant, au dela des donnees natu- 
ralistes, les applications d'un systeme general qui avait 
pourtant son principe dans ces donnees. Au contraire, Tidee 
de I'identite des eaux employees dans le culte et des eaux 
celestes etait rigoureusement exacte, et Tassimilation des 
ofFrandes de lait et de beurre, tant aux eaux celestes qu'a la 
lumiere, s'expliquait aisement par la representation de Tau- 
rore et de la nuee sous forme de vaches. Quant a la priere, 
representant naturellement la voix du tonnerre, et m^me les 
eaux celestes d'ou elle sort, et qui sont ordinairement con- 
fondues avec le tonnerre sous une seule et meme figure my- 
thique, c'est surtout, a ce qu'il nous a semble, pour qu'il n'y 
e6t pas de lacune dans le systeme general d'assimilation de 
chaque Element du culte a un element de chacun des deux 
ordres principaux de phenomenes celestes, qu'elle a ete con- 
sideree comme representant aussi I'aurore. 

Nous avons vu d'ailleurs (p. 283) que les ofi'randes et les 
prieres, comme les phenomenes de la pluie et du tonnerre 
qui leur correspondent dans I'atmosphere, sont souvent elles- 
mdmes assimilees ou confondues. Aux exemples de ce fait 
cites alors comme etant de nature a confirmer I'assimilation 
reconnue entre les prieres et les eaux celestes, ajoutons en- 
core ici les suivants. L'hymne, ou plus generalement la 
parole sacree, est une nourriture que le pr^tre off're a Mitra 
et a Varuna, X, 30, 1 ; cf. VII, 64, 5. C'est comme un mets 
favori, I, 61, 1 et 2, ou plus generalement une ofi'rande quil 
presente a Indra, VIII, 55, 11, ou m^me a Soma, IX, 103, I. 
Et en efi'et, les hymnes enivrent Indra, VIII, 53, 1, ils sont 
comme les premieres coupes de liqueur pour Agni, VIII, 92, 
6. L'ofi'rande de Thymne est au vers II, 41, 18, exprimee 
par le verbe /m, et au vers VIII, 52, 4, par le mot homan qui 
n'est d*ailleurs employe que pour Tofirande reelle. Enfin au 
vers VI, 16, 47, l'hymne, d^sign^ par le nom d'offrande faite 
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avec le cceur, doit tenir lieu a Agni detaureaux et de vaches. 
C'est ainsi encore que les vaches a huit pieds dont Agni 
re§oit ToflFrande (dhtUah)^ 11, 7, 5, ne peuvent representer 
que les prieres. Au vers Val. 2, 4, les prieres et les ofiFrandes, 
(ici les gouttes de Soma) echangent leurs fonctions, les pre- 
mieres distillant un liquide savoureux, tandis que les se- 
condes invoquent Indra. 

L'equivalence des deux formes principales de la femelle 
mythique dans le culte ainsi doublement ^tablie, indirecte- 
ment par le fait qu'elles representent les memes elements 
des phenom^nes celestes, et directement par des textes du 
genre de ceux qui viennent d'etre cites, nous rapproche en- 
core de la conception de Tidentite essentielle de la femelle 
sous ses diflferentes formes terrestres ou celestes, conception 
qui devait se completer par la confusion de ses deux formes 
principales dans les phenomenes celestes, Taurore et I'eau 
de la nuee. 

Cette confusion d'ailleurs, si elle est due avant tout a une 
representation commune de Tune et de Tautre par les mSmes 
elements du cylte, a pu fitre favorisee dans une certaine me- 
sure par I'observation des nuages dores par I'aurore, ou, 
pour employer le langage des hymnes, des eaux qu'elle tra- 
verse, VI, 64, 4, cf. I, 48, 3 et V, 45, 2, quand elle apparatt 
dans la partie orientale de Tatmosphere « humide », I, 124, 5, 
d'ou la comparaison de Taurore a une baigneuse, V, 80, 5. 
Nous devons nous rappeler en outre (voir p. 155) que la diffu- 
sion de la lumiere est souvent assimilee dans les hymnes a 
I'epanchement d'un liquide, et qu'en particulier les splen- 
dours de Taurore, de I'aurore jaillissante, I, 48, 6, et bril- 
lante commele torrent d'une riviere, 1, 92, 12, sont compar^es 
aux flots brillants des eaux, VI, 64, 1. Les « brillantes » qui 
au vers I, 72, 10, couleiit comme des rivieres, sont sans 
doute encore les aurores, auxquelles est en outre appliquee 
au vers V, 59, 8, Tepithete ddnucUrdh « ayant des gouttes 
brillantes ». On ne saurait nier qu'une telle conception des 
phenomenes lumineux n'ait pu contribuer aussi pour sa part a 
la confusion dont il s'agit. Quoi qu'il en soit, nous voyons 
au vers X, 67, 5, Tauroresortir, en m^me temps que le soleil 
et I'hymne, ou la vache qui est la figure mythique de I'hymne, 
du reservoir des eaux fendu par Brihaspati. Sans revenir sur 
la confusion signalee plus haut (p. 228) du soleil et de Teclair, 
dont ce passage est une nouvelle trace, nous remarquerons 
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que Taurore occupe ici a cote de Thymne sortant du reser- 
voir des eauXi et representant par consequent la voix du 
toniierre, la place qui appartiendrait plus naturellement 
aux eaux elles-memes *. Lors done que Taurore, qui tout 
en gardant son unit^ d'essence, X, 55, 4, cf. X, 88, 18 et 
V&l. 10, 2, a au moins deux formes, ou, ce qui revient au 
meme dans le langage mythologique, une soeur « inferieure » 
(dans le sacrifice terrestre) opposee a Taurore reelle ou su- 
p^rieurfe, X, 55, 4, lorsque Taurore, dis-je, est donnee comme 
triple, onpeut 6tre tente d'interpreter ces trois aurores, VIII, 
41 , 3 ; X, 67, 4, cf. VII, 33, 7, par trois formes de Taurore cor- 
respondant aux trois mondes*. Inversement les eaux, qui d'ail- 
leurs sont enveloppees pendant Forage d'une obscurity, II, 
23, 18, analogue a la nuit d'ou sort Taurore, semblent lors- 
qu'elles sont representees se levant, X, 37, 2, se levant bril- 
lantes, II, 30, 1, « tons les jours », assimilees aux aurores, 
peut-^tre en tant que formant les nuages dores paries rayons 
du matin. On s'expliquerait done aussi que trois formes di- 
verses eussent ^te attribuees aux eaux. Nous verrons au cha* 
pitre de YArithmitique mythologique qu'au moins dans d'au- 
tres syst^mes de division de Tunivers elles ont des formes en 
nombre egal k celui des mondes. 

Eiifin, dans quelque mesure que se soit operee la confusion 
reelle des aurores et des eaux, il est certain eii tout cas, et 
c'est la le point sur lequel il importe surtout d'insister, que 
les formules qui concernent, soit Tun ou Tautre de ces Ele- 
ments des phenomeneS celestes, soit les Elements du culte qui 
leiur correspondent, sont souvent equivoques par la raison 
que tons peuvent 4tre, ainsi que nous Tavons vu, reprEsentEs 
par les mEmes figures mythiques, et prendre par exemple la 
forme de femmes ou celle de vaches, en sorte qu'a defaut 
d'autres details les formules en question peuvent 6tre appli- 
cables a Tun quelconque d'entre eux. 

Elles peuvent I'fitre aussi au ciel bu k la terre, du moins 
lorsqu'elles concernent une seule femme ou une seule vache. 
Ainsi nous rencontrerons dans le my the des flibhus une 



1. L'aurore dana Torage pourrait aussi representer peiit-^tre la a manifes- 
tation » de Keclair designee par le mot feminin vidyui, 

2. Nous verrons pourtant au chapitre de V Arithm6tique mythologique qu'un 
mythe des trois aurores ou des trois jours pent s*expliquer aussi par les trois 
divisions du jour. 
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vache prenant toutes les formes, IV, 33, 8, et qui pourrait 
representer la terre au vers IV, 33, 1, ou les /Jibhiis sont 
prWs « d'^tendre» cette vache brillante ; cf. V, 85, 1. Rd- 
inarquons d'ailleurs k ce propos que si les eaux et a les au- 
rores » peuvent seules, avec les ofFrandes et les pri^fes, 
^tre representees par tout un groupe de femelles, tine seule 
femelle peut representer, non-seulement Tun des mondes, 
non-seulement « Taurore », mais les eaux dii ciel, concues 
cotnme reunies en une seuliB nuee, ou, selon Texjiressibti du 
vers IV, 19, 6, en une grande riviere qui r^nferihe touteiS 
les vaches ; cf. I, 140, 5. 

Enfin, il faut naturellement ajouter an nombre dos applica- 
tions de nos formules celle qui peut en iStre faite aiix vacheS 
reelles, aux troiipeaux du sacrifiant. Ces vaches qui, en bu- 
vant les eaux du ciel, V, 83, 8, ou en mangeattt Fherbe que 
ces eaux ont fait croitre, se nourrissent en qtifelque sorte 
d'elles-m^mes,X, lOO, 10, c'est-a-dire d^ leur propre essence 
celeste, peuvent, comme leurs prototypei§ divins, flgurer 
m^me dans des formules d'un caractere decidement mytho- 
logique. Cette confusion des vaches reelles et dfes vsibhes 
mythiques est ^vidente dans Thymne X, 169 ; cf. I, 164, 40. 

Voici maintenant quelques exemples de Tindetermination 
des formules concernant les vaches mythiques. De toutes on 
a pu dire qu'elles donnent leur lait sans 6tre traites, et 
qu'elles rajeunissent sans cesse, lit, 55, 16. La diversity des 
significations mythiques « du beurre >> ne permet pas de 
preciser Id nature de la vache ou, d*apres le vers IV, 58, 4, 
il a ete trouve par les dieux. Nous verrons que les fonctions 
divines de Savitri ne sont pas limitees aux phenomenes so- 
laires, de sorte que la vache bonne laitiere, invoquee avec 
lui auversi, 164, 26, ne represents pas necessairement et 
exclusivement Taurore. La vache sterile que les Agvins ren- 
dentfeconde, I, 112, 3, cf. X, 31, 10, donnerait lieu a une 
observation analogue. La raison qu'on peut avoir en revan- 
che d'admettre qu'au vers I, 64, 5, la mamelle traite par les 
Maruts est celle de la nuee, est moins le caractere mytholo- 
gique des Maruts, dont les fonctions s'exercent principal e- 
ment, mais non exclusivement sur les phenomenes meteoro- 
logiques, que le rapprochement du vers suivant ou il est dit 
pareillement des Maruts qu'ils traient « la source tonnante ». 

La couleur « rouge » des vaches mythiques peut Stre une 
raison d'identifier ces vaches aux aurores, quoique les eaux 
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de la nuee puissent fitre aussi rougies, soit par les rayons de 
I'aurore elle-m^me, auquel cas elles se confondent d'ailleurs 
a peu pres avec elle, soit aussi par Teclair. Deux des mots 
exprimant cette couleur, le mot usriya ainsi que son primitif 
usray a cause de leur etroite parente avec les noms de Tau- 
rore, iishas et ushar, suggerent plus directement encore 
Tidee de ce phenomene, et quand ils sont employes comme 
substantifs feminins, peuvent presque passer pour deux de ses 
noms. Cette interpretation est admise pour le feminin usrd 
par M. Grassmann [s. v.), et peut 6tre etendue selon moi 
au feminin usriya, sous cette reserve pour Tun et pour 
Tautre, qu*ils ne d^signent Taurore que par Tintermediaire 
de ridee de « vache couleur d'aurore » *, correspondant 
a ridee de « taureau couleur d'aurore », exprimee par le 
masculin des m^mes mots *. Le mot usriyd peut designer des 
vaches reelles, cf. VIII, 4, 16, les vaches rouges fournissant le 
lait du sacrifice, I, 93, 12, et 153, 4, dont les gouttes, dans 
leur union avec le Soma, peuvent 6tre assimilees particuliere- 
ment aux aurores, et recevoir elles-m^mes pour cette raison 
en mfime temps que comme representant les vaches d'ou elles 
sonttirees,le nom de « vaches couleur d'aurore », IX, 93, 2; 
96, 14, cf. 68, 1. En dehors de ces passages, Tapplication 
reguliere du nom d'usriyd aux aurores, naturellement sug- 
geree par I'etymologie, ne me parait contredite par aucun trait 
essentiel des formules ou il se rencontre. II est vrai qu'au 
vers IV, 50, 5, il est parle du bruit que fait Brihaspati en 
delivrant les vaches designees par ce nom. Mais une confu- 



1. Voir surtout pour usrd I, 92, 4 et IV, 1, 13; cf. I, 3, 8. Rien ne s'oppose a 
ce qu'aux vers VI, 39, 2 ; X, 138,2, et meme VIII, 64, 8 et X, 175, 2, pour les- 
quels JM. Gr. abaudonne le sens d* « aurore », le mot tisrd desigoe ce phe- 
nomene, sous le benefice de la m^me observation. Sur le vers 1 de Thymne 
X, 169, je renvoie ^ Tobservation faite plus haut k propos de Thymne en- 
tier; cf. I, 122, 14. C'est egalement le feminin usrd qui se rencontre au vers 
I, 87, 1 : il y designe les nuits, comme ailleurs le mot ushas lui-meme 
(voir p. 249). 

2. Le nom di'usra est donne a Agni, I, 69, 9, aux Acvins, II, 39, 3; IV, 45, 
5; VI, 62, 1 ; VII, 74, 1 (dans les quatre premiers passages avec allusion evi- 
dente a I'etymologie), aux anciens pretres Mdnas, I, 171, 5 (avec la meme 
allusion, cf. les Maruts, VIII, 85, 8), celui d'usriya d Soma, IX, 70, 6; 74, 
3, et au ciel lui-meme, V, 58, 6. Dans ce dernier passage il sertd'epithete au 
mot vvishabha^ taureau. Ma principale raison pour lui donuer a lui-m^me, 
ainsi qu'au mot usra^ le sens de taureau, est Tanalogie des feminins usrd, 
usriyd, Je considere le rapprochement de ces mots et de ushtriy ushtra (Gr- 
s. V,) comme tr^s -contestable, ces derniers pouvant avoir perdu un k, cf. 
ukshan» 
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sion des traits empruntes aux deux ordres principaux de 
phenomenes celestes est ici d'autant plus facile a admettre 
que le bruit en question * ne represente qu'indirectement 
le tonnerre, toute la formule suggerant avant tout Tidee d'un 
sacrifice celeste. En revanche le mot usriyd, expressement 
applique aux vaches de Taurore, delivrees par Taurore elle- 
m^me, VII, 75, 7 (cf. p. 246), ou poussees en avant par le 
soleil, VII, 81, 2, parait oppose comme epithete des vaches a 
Tepithete apyd « aquatique », appliquee aux vaches de la 
nuee, IX, 108, 6. 

Quoique notre interpretation des mots usrd et usriyd di- 
minue d'autant le nombre des passages ou la nature des 
vaches mythiques pourra nous paraitre indeterminee, ce 
nombre reste tres-considerable, comme on le verra dans la 
suite de ce livre. Ces vaches, m^me lorsqu'elles sont placees 
dans le ciel, y pen vent representor d'ailleurs, et je viens de 
faire encore allusion a ce fait, les Elements femelles d'un sa- 
crifice celeste, et particulierement la priere des dieux, cette 
grande vache qui prodigue son lait aux hommes, X, 101, 9. 

MSme en tant qu'elles representent les Elements femelles 
d'un sacrifice, et d'un sacrifice terrestre, les vaches mythi- 
ques sont encore susceptibles d'une double interpretation. 
Ainsi les vaches des hommes que regarde Indra, X, 43, 6, 
les vaches avec lesquelles on poursuit, litteralement on 
Cf chasse » Indra comme un gibier, VIII, 2, 6, celles dont 
les dieux sont « oints » par les sacrificateurs, I, 151, 8, peu- 
vent 6tre, soit les offrandes, soit les prieres. « Que toute 
vache te soit agreable », dit a Indra Tauteur du vers 1, 173, 8, 
rappelant ainsi que la vache est le symbole de tout ce qu'on 
ofire aux dieux aussi bien que de tout ce que les dieux don- 
nent aux hommes. 

Enfin, dans une formule comme celle du vers X, 176, 1, ou 
il est dit des sacrificateurs qu'ils out en quelque sorte atteint 
la vache mere, il parait impossible de decider si cette vache 
represente un phenomene celeste, aurore ou nu^e, ou bien 
la priere, tirant d'ailleurs son origine du ciel, que les pr^tres 
ont reussi a reproduire sur la terre. Noi;is aureus plus d'une 



1. Au vers X, 68,7, le genitifsuaHndw, epithete des vaches designees par le 
mot usriydf peut Mre rapporte au feminin de svarya^ qui me parait signifier, 
non c retentissant i, comme le veulent MM. Roth et Grassmann, mais « bril- 
lant )> ou « celeste ». Rien ne nous empeche, aux vers I, J 12, 12; III, 39, 6, 
V, 30, 4 et 5, d*admettre la mention successive des aurores et des eaux. 
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fois Toccasion, dans rinterpretation des yaches mythiques, 
d'h^siter ainsi entre les phenomenes celestes et les elements 
qui les representent dans le culte. 

II faut cependant remarquer a ce propos qu'un trait carao- 
teristique des representations de la priere pourrait ^tre 
cherch^, non-seulement dans les « huit pieds » des vaches 
dont il est question ar. vers II, 7, 5 (voir p. 313), mais plus 
generalement dans la simple mention des « pieds » de la fe* 
melle mythique, qui representeraient les pieds des vers dont 
sent composes les hymnes. Du moins peut-on croire que celle 
qui, « ^tant sans pieds », arrive avant celles qui ont des 
pieds, VI, 59, 6, cf. I, 152, 3, represente la feraelle celeste, 
aurore ou nu^e*, par opposition, non*seulement aux vaches 
ou plus generalement auxfemelles reelles, mais auxprieres^ 
Cette distinction d'ailleurs n'a rien d'absolu. De plus les 
pieds de la vache peuvent correspondre a ses diflferents se- 
jours, I, 164, 17. Enfin la terre, si c'est d'elle qu'il est ques- 
tion au vers X, 13, 8, a quatre pieds representant les quatre 
points cardinaux, et raproduits par la parole, ibid., dans les 
quatre p&das du vers. 

Nous aurons dans la suite de ce livre plusieurs occasions 
de revenir sur le caractere, souvent complexe ou indetermine, 
de la femelle mythique, a propos de differentes formes de 
cette femelle qui jouent un r61e dans telle ou telle legende 
particuliere. D*un assez grand nombre d'autres personnages 
feminins, les hymnes du /Jig- Veda ne nous font guere con-^ 
naltre que les noms. Telles sont, a part HotrS, BhS.rati, Ilk et 
SarasvatI, sur lesquelles nous reviendrons tout a Vheure, les 
deesaes comprises dans trois enumerations, I, 22, 0; 10 et 12 ; 
II, 31, 4; V, 42, 12, des femmes divines [gnd, voir Gr. s. v,), 
des epouses des dieux, compagnes de Tvash(n, ou, selonTex- 
pression equivalente du vers V, 42, 12, epouses du mkle. 

Indranl, Varu^lim et Agnayi, I, 22, 12, nommees encore 
ensemble au vers V, 46, 8, avec agvini rat, « la splendour 
des Acvins ? » et Rodasi que nous rctrouverons dans la oom- 
pagnie des Maruts, sont, comme Tindique leur nom, des 
epouses d'Indra, de Varu»a, d'Agni. Mais Agnayi ne reparait 
pas ailleurs. Varunani n'est plus nommee que deux fois, 

1. Nous verrona que leg vaehes qu'Iodra donne aux hommes sont ausst 
appelees des vaches sans pieds [rite padebhyah), VIII, 2, 39. 

2. Au vers II, 15, 6, au contraire, ce sont les prieres qui semblent appelees 
les « rapides » par opposition aux aurores. 
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au vers II, 82, 8, en compagnie d'IndrAnt et d'autres dresses, 
et au vers VII, 34, 22, en compagnie de Rodast. Indraii! seule 
joue un role dans une legende assez obscure, qui fait le su- 
jet de rhymne X, 86. Or, nous verrons que la femelle my- 
thique a ete sous toutes ses formes, y compris celle de 
priere, consider^e comme T^pouse des dieux, Le vers V, 46, 
7, d'ailleurs, pr^cedant Tune des enumiirations qui viennent 
d'etre citees, constate que, des epouses des dieux, les unes 
sont « terrestres » et les autres sont « sous la loi des eaux », 
c'est-a-dire atmospheriques. 

Au vers V, 42, 12, les Spouses du m^le sont expressement 
appelees des rivieres, et d'ailleurs un mythe sur lequel nous 
reviendrons, celui de Tvash/ri se cachant au milieu des 
femmes divines ses compagnes, parait devoir s'expliquer 
par Tidentite de ces femmes avec les eaux de la nu^e. Mais 
ces Spouses du male regoivent en mSme temps les qualifica- 
tions d'ouvrieres aux mains habiles. Le nom de Tune d'elles, 
Raka, invoque encore dans I'hymne II, 32, avec ceux de 
Guwgu et de Sinivlllt, 8, a designe plus tard, comme celui 
de Sinivdli, une des phases de la lune ou le genie qui y pre- 
side. Je n'insiste pas sur ces formes des deux mythes, formes 
vraisemblablement secondaires comme le sont en general 
tons les mythes qui se rapportent au ciel nocturne (voir p. 156). 
Mais je dois relever dans Thymne II, 32, a c&t^ des passages 
qui nous montrent Rkkk et Sintvali considerees, ainsi que 
la plupart des femelles mythiques, celle-ci comme une m^re, 
7, celle-U peut-Stre comme une vache, 3 et 4, celui qui attri- 
bue a la seconde des doigts habiles, 7, et celui oil la premiere 
est priee de « coudre Touvrage avec une aiguille qui ne se brise 
pas », 4. lis prouvent que la notion de ces divinitea n'est pas 
moins cqmplexe que celle de Sarasvatt, nomm^e avec Rkkk au 
vers V, 42, 12, et dont nous constaterons bientot le double 
oaractere, naturaliste et liturgique.Sar Brihaddiva,invoquee 
dans le mSme vers, et dont le nom, employe aussi au mas- 
culin, parait signifier « qui habite le haut du ciel », je n'ai 
rien a pouter, si ce n est que cette deesse, qui regoit au vers 
X, 64, 10, le nom de a mere », est encore aux vers II, 81, 4 
et V, 41, 19, rapprochee d*un personnage de caractere deci- 
dementliturgique, I/£i. On peut cependant remarquer en outre 
que le masculin bvihaddiva est applique principalement a des 
sacrificateurs mythiques, II, 2, 9; IV, 37, 3; IX, 79, 1 ; X, 
66, 8; 120, Set 9. 
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Le nom de Variltri, compris dans r^numeration du vers I, 
22, 10 ; cf. VIII, 38, 5 , 40, 6, signifle «protectrice », et est 
employe au pluriel, peut-fitre comme nom generique des 
femmes divines, III, 62, 3 ; VII, 34, 22. II est rapproche au 
vers V, 41, 15 de celui de Ras&, de la grande mere Rasa. 
Or, ce dernier nom designe une riviere terrestre, V, 53, 9; 
X, 75, 6, et de plus comme nous Tavons dit deja (p. 258), 
une forme celeste de cette riviere, X, 108, 1 et 2 ; cf. VIII, 
61, 13 et IX, 41, 6 ; X, 121, 4 et IV, 43, 6 ; X, 121, 4. Mais 
au vers I, 22, 10, c'est de Dhishawa, c'est-a-dire de la cuve 
au Soma divinisee, que Varfttri se trouve rapprochee, comme 
au vers III, 62, 3, les Varutris le sent de Hotra Bu^rati, di- 
vinite liturgique, et compagne ordinaire d'l/a et de Sa- 
ras vati. 

En somme, et c'est la seule conclusion que je veuille tirer 
des observations qui precedent, les idees liturgiques et les 
idees naturalistes sont representees a la fois, et en une 
forte mesure confondues dans le groupe des femmes di- 
vines S sinon dans chacun des personnages dontil se com- 
pose. 

La qualification de femme divine, gndm devim, est encore 
donnee a Aramati, V, 43, 6, qui aurait pu peut-Stre figurer 
dans la section precedente comme une personnification pure 
et simple de la priere. En efi'et, si son nom, qui parait devoir 
Stre decompose en ara (adapte ou conforme au rla) et mati 
« pensee, priere »j est un simple compose de dependance, il 
signifie priere conforme au rta, a la loi (voir iv® par- 
tie, ch. III). Mais si, comme semble I'indiquer I'accent, 
reste sur le premier terme (sur la seconde syllabe du premier 
terme), le compose est possessif, il signifle simplement « dont 
la priere ou la pensee est conforme a la loi », et a pu desi- 
gner une forme plus complexe de la femelle mythique. En 
tout cas, le caractere d'Aramati sera essentiellement litur- 
gique, tant d'apres son nom que d'apres les passages ou 
elle est rapprochee de la cuiller pleine de beurre (assimilee 
a une jeune femme), VII, 1, 6, de Toflfrande, hoird, et de 
Brihaspati, X, 64, 15. Bien entendu, son r61e n'est pas li- 
mite au sacrifice terrestre. Le vers X, 92, 4, ou elle regoit 
I'epithete mahi « grande », cf. 5 et V, 43, 6; VII, 36, 8, 

1. Nous verrons que les epouses des dieux chantent un hymne a Indra 
quand il combat contre Ahi, I, 61, 8. 
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rappelle que le domaine diLr/a est le ciel, le vaste espace. 
Par suite, il est difficile de decider si, au vers V, 54, 6, 
les Maruts sont pries de diriger I'Aramati terrestre, ou d*a- 
mener r Araraati celeste. Aramati est comprise Haus des enu- 
merations de dieux, VII, 36, 8; 42, 3; VIII, 31, 12, etrap- 
prochee particulierement de Tvash^ri, VII, 34, 21, comme 
toutes les femmes divines, ou de Tautre forme de Tvashfri, 
Savitri, II, 38, 4, cf. X, 92, 4, a moins que dans ce vers II, 
38, 4, le mot aramati, pris decideraent comme compose pos- 
sessif, ne soit une simple epithete de Savitri, signifiant 
« pieux ». 

Quand deux femelles mythiques sont rapproch^es ou op- 
posees, elles peuvent representer le ciel et la terre, mais un 
rapprochement ou une opposition de ce genre peut aussi ne 
faire allusion aux deux mondes qu'en tant qu'ils servent de 
sejour a deux formes difFerentes de la femelle, representant, 
Tune un phenomene celeste, Tautre un Element correspon- 
dant du culte. C'est ainsi que le vers VI, 66, I, oppose a la 
vache celeste Pricni qui ne donne son lait qu'une fois (a une 
epoque determinee), Tespece, portantle mSme nom de vache, 
qui se gonfle de lait chezles mortels, et qui peut comprendre 
d'ailleurs les vaches reelles, aussi bien que les offrandes et 
les prieres. Au vers 21 de I'hymne VIII, 20 aux Maruts, les va- 
ches qui, etant de m^me race (comme les Maruts), se lechent 
r^ciproquement, pourraient bien symboliser les rapports mu- 
tuels des femelles celestes et des femelles terrestres. Les 
deux pieds, superieur et inferieur, de la vache, I, 164, 17, 
doivent aussi correspondre aux deux mondes. Nous retrouve- 
rons au chapitre suivant Topposition de la femelle celeste 
et de la femelle terrestre bien marquee dans leur rapport 
avec le petit qu'elles allaitent toutes les deux, mais que la 
premiere abandonne souvent. III, 55, 12 et 13. Nous y 
verrons aussi que celle-ci passe pour la mere de Tautre, 

m, 55, 12. 

Toutefois, la mere peut aussi, comme le pere (voir chap. IV), 
representer Tessence permanente et cachee des formes qui 
se manifestent dans les diflFerents mondes, et, par opposi- 
tion au pere, Tessence des Elements femelles, cf. II, 5, 
6. Les filles sont naturellement au nombre de trois dans 
les formules qui font allusion a la division de TUnivers en 
trois parties. De la les trois soeurs « venues en ce monde », 
II, 5, 5, et les trois vaches dont Tune est au-dessous de deux, 

Bergaigne. Religion ve'dique, 21 
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les deux autres etant au-dessus de la premiere, X, 67, 4 ; 
cf. I, 164, 17. 

Nous avons vu d'aiileurs que ces trois formes de la femell^ 
peuvent 6tre toutes trois assimilees k I'Aurore, et il en est 
ainsi pr^cis^ment dans la suite du vers X, 67, 4, ou elles re- 
goiyent le nom A'usrd. 

Dans une triade feminine dont T^tude exigera d'assez 
longs d^Yoloppements, celle des dresses invoqu^es au vers 8 
des hymnes i4prt I, 188; III, 4; IX, 5; X, 110, et Apra 
II, 3; V, 5; VII, 2; X, 70, et au vers 9 des hymnes i4prl 
I, 13; 142, nous aliens voir que chaque personnage pent 6tre 
considir^, dans une certaine mesure, comme repr^sentant 
a la fois les diflf^rentes femelles mythiques, en sorte que la 
reunion de ces trois personnages Equivalents doit s'expliquer, 
comme le my the des trois aurores, par une application secon- 
daire du mythe, dEj4 consacrE, des trois formes de la femelle. 

Insistons d'abord sur ce nombre de trois dresses. II est 
express^ment indiqu^ dans tons les hymnes i4prl ou i4pra, 
excepte Thymne I, 188, qui, d'ailleurs, nomme separement 
trois deesses, avec addition du mot sarvdh « toutes », et 
rhymne I, 142, ou nous trouvons cinq noms : hotrd, bhdralif 
tidy sarasvatt, mahi. De ces cinq noms, trois se retrouvent 
seuls dans cinq de nos hymnes, a savoir I, 188; 11, 3; 
X, 110 et les deux hymnes III, 4 et VII, 2 ou le vers en 
question est congu en termes identiques : ce sont sarasvcUi, 
M et bhdratt, Le vers 9 de Thymne I, 13, et le vers 8 de 
rhymne V, 5, qui sont aussi identiques , ne contiennent pa- 
reillement que trois noms ; mais le nom de bhdratt y est rem- 
plac^ par celui de mahi, Dans Thymne X, 70, on ne rencontre 
que le nom d'tld, bien que le chifiFre de trois deesses soit in- 
diqu6. Enfin, nous retrouvons a la fois les noms de bhdratt 
et de mahi dans I'hymne IX, 5, en mSme temps que ceux 
d'tld et de sarasvati : mais le nombre de trois dresses y est 
expressement maintenu en depit des quatre noms. 

On pent conclure de la que Bh&ratt et Mahi, qui, tant6t se 
remplacent, tant6t se juxtaposent tout en paraissant ne 
compter que pour une, se confondent aux yeux des rishis. 
Quant a Hotri, dont le nom signifle « oflfrande » i, except^ 

i. J6 ne vols aucune raison d'abandonn«r ce sens pour celui dUovocation 
aux vers I, 120, 1; VIII, 90, 8; X, 64, 15 (Gr. s. v.), et si le mot, au vers 
VII, 104, 6, s'applique k la priere, ce sera un exemple k ajouter k ceux oil la 
pri^re est presentee comme une offrande. « 
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peut-Stre au vers X, 64, 15 ou ce nom est rapproch^ de ceux 
de Brihaspati et d'Aramati, elle n'est personnifiee qu*avec 
addition du mot bhdratiy et dans Thymne ^pri I, 142, et aux 
vers I, 22, 10; III, 62, 3, et au vers 11 de Thymne II, 1, ou 
Agni lui est identifle en meme temps qu'a Ilk et a Sarasvatt, 
de sorte que ce vers renferme uue nouvelle mention des trois 
deesses. 

II paraitra bien naturel, dans cette . expression hotrd bha- 
rati, de faire du premier mot un substantif, et du second un 
adjectif, et d'admettre que Toffrande a ete appelee «offrande 
des Bharatas » (bhdratam janam. III, 53, 12), comme Agni 
est, lui aussi, plusieurs fois appele le feu des Bharatas, II, 7, 
1 et 5 ; IV, 25, 4 ; VI, 16, 19 et 45, du nom de cette race 
antique, cf. Ill, 23, 2. L'adjectif bhdratiy pris substanti- 
vement, aura eu primitivement le mSrae sens. HotrS. BMrati 
ou BhS.rati sera d'ailleurs devenue une simple personnifica- 
tion, et une personniflcation divinisee de Toffrande en ge- 
neral. De plus, elle estplacee au vers I, 142, 9, au milieu du 
groupe des dieux Maruts, tres-souvent congus, ainsi que 
nous le verrons, comme des prStres celestes, mais, bien en- 
tendu, comme des pr^tres dont le sacrifice est assimile aux 
ph^nomenes naturels. On pent en conclure, qu'en m^me 
temps que roflTrande antique, elle represente, au moins indi- 
rectement, les elements femelles de ces phenomenes. C'est 
peut-^tre en cette qualite d'offrande d'un sacrifice celeste 
qu'elle a ete appelee aussi Mahi « la grande », c'est-a-dire 
« la grande ofirande » (cf. la « grande » cuve, la « grande » 
louange, la « grande » mere, la .< grande » vache, Gr. s, v. 
mahi). Les offrandes particulieres semblent associees a leur 
type general, a leur personniflcation divine, dans I'expression 
bhdrati bhdratibhih sajoshdh. III, 4, 8. 

Ce sens d' cc ofi'rande » parait ^tre aussi Tun de ceux du 
nom, beaucoup plus usit^, d'l/a. Ce dernier lui-meme est, 
dans ses diverses acceptions, a peu pres synonyme de td, a 
cela pres que td n'est pas devenu le nom d'une d^esse. Le sens 
d' « ofiFrande » pour id est indique surtout par Texpression 
Has pade, designant le lieu ou Agni a ete allume par Manus, 
n, 10, 1, cf. I, 128, 1 ; VI, 1, 2 ; X, 70, 1 ; 91, 1 ; 191, 1, et 
mieux encore par celle de hotdram Hah « sacrificateur de 
Tofirande », appliquee a Agni, III, 4, 3. Or, I'expression Has 
pade a son equivalent exact dans I'expression ildyds pade, 
III, 23, 4 ; 29, 4 ; X, 1, 6; 91, 4, designant pareillement le 
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lieu ou est ne Agni, X, 1, 6, appele aussi, comme nous le 
verrons, le fils d'l/a, III, 29, 3. Le sens d' « offrande » est 
d'ailleurs indiqu^ encore pour ce mot i\d par le vers VII, 
3, 7, ou il est construit (au pluriel) parallelement au mot 
havya, et surtout par Tepithete ildvantdh, appliquee aux 
pierres du pressoir, X, 94, 10. 

La derniere citation suggere particulierement Tidee d'une 
ofiFrande liquide. II en est de mSme des passages ou notre 
mot est construit comme regime de la racine mad a s'eni- 
vrer », III, 53, 1 ; 59, 3 ; VI, 10, 7. Le sens du mot id peut 
d'ailleurs ^tre precise de meme d'apres le vers VII, 47, 1 
ou la premiere vague des eaux qui a servi de breuvage a 
Indra est appelee urmim ilah. 

On voit par cet emploi du mot f J qu'il peut disigner une 
offrande, ou plus generalement un breuvage celeste, aussi 
bien qu'une offrande terrestre. C'est ainsi encore qu'une di- 
vinite de Forage, non autrement designee, recoit le nom 
A'iias patih « maitre deTid », V, 42, 14, donne aussi au dieu 
Pushan, VI, 58, 4. Enfln les hommes demandent a Sarasvati, 
X, 17, 9, leur part de Yid. 

Les exemples d'un emploi analogue du mot ild sont beau- 
coup plus nombreux. Mitra et Varuna sont places au milieu 
des lid, V, 62, 5, et 6, et pries d'en arroser le domaine du 
sacrifiant, VII, 65, 4. Les montagnes divines, c'est-a-dire 
les nuages, degouttent d'fid. III, 54, 20. On attend Yiid du 
dieu Parjanya dontle nom signifie « nuage », VII, 102, 3; 
cf. VI, 52, 16. Les Somas donnent pareillement cette ild, 

IX, 62, 3, figurant aux vers V, 53, 2; VII, 64, 2, avec la 
pluie qui est elle-m^me appelee ildvati, IX, 97, 17. On 
parait lui attribuer comme aux eaux la vertu de guerir. III, 
59, 3, et par suite de prolonger la vie, II, 1,11; VI, 10, 7. 
Si d'ailleurs, d'apres les citations precedentes, I'element 
celeste designe par le mot ild semble etre ordinairement 
I'eau de la nuee, ce m^me mot peut Stre considere comme 
designant aussi les bienfaits des dieux en general, I, 40, 4; 
48, 16; 186, 1; IV, 2, 5; 50, 8; VIII, 32, 9; IX, 108, 13: 

X, 64, 11. 

PersonnifieeS /Id, la deesse Ilk, VII, 44, 2, cf. II, 31, 4, 



1. Peut-etre" id Test-elle aussi au vers I, 12«, 7 oil eUe est distinguee de 
l*offrande comme « faisant » Toffrande, et au vers III, 24, 2 oil il est dit 
que le feu est allume par elle (cf. encore III, 27, 10). 
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dont le nom est donne ailleurs^au don de la vache, III, 1 , 23, 
devient elle-m^me une vache, III, 55, 13, et la mere du trou- 
peau, V, 41, 19; cf. VIII, 31, 4. L'epithete ghrlahastd (cf. 
ghvtapadi X, 70, 8), « qui a les mains pleines de beurre », 
Vn, 16, 8, paratt Tassimiler a une femme. II s'agit dans ce 
passage de TofiFrande terrestre, puisque Ilk y est representee 
(( assise », etablie dans la demeure des sacrifiants. Au con- 
traire la mere du troupeau invoquee au vers V, 41, 19, sem- 
ble bien 6tre une vache celeste ; cf. 18. 

L'ofFraDde et la priere, souvent assimilees, m^me sous 
leurs formes terrestres, seat plus facilement epcore confon- 
dues sous leurs formes celestes, par exemple dans les ph^no- 
menes de Torage ou elles repr^sentent, Tune les eaux de la 
nuee, Tautre la voix de ces eaux qui est le tonnerre. Nous ne 
nous ^tonnerons done pas qu'U4 devienne, au vers III, 7, 5, 
le « chant)), la priere « commune »* des sacrificateurs 
celestes. Ainsi s'explique le vers I, 31, 11, ou il est ditala 
fois des dieux qu'ils out fait d'Agni (rapproche encore d*llk 
au vers V, 4, 4) le premier Ayu pour Ayix, et qu'ils ont fait 
d'l/a rinstitutrice de I'homme : la priere divine est en eflfet 
le modele de la priere humaine, comme le feu descendu du 
ciel est le prototype du sacrificateur. 

Dans la deesse Bh^rati, ou Hotra Bharati, ou Mahi, nous 
avions deja reconnu une personnification de ToflFrande, tant 
de Toffrande terrestre, puisque Tun de ses noms signifie 
ToflFrande des Bharatas, que de roflfrande celeste, puisqu'elle 
est au vers I, 142, 9, placee parmi les dieux Maruts. Nous 
venons de reconnaitre egalement dans la deesse Ilk une per- 
sonnification de ToflFrande, soit celeste, soit terrestre, et 
aussi de la priere assimilee a Toffrande. L'etude de notre 
troisieme deesse, de Sarasvati, va conflrmer I'id^e que les 
trois personnages de la triade sent a la fois equivalents et 
multiformes, et que chacun d'eux equivaut en somme a la 
triade entiere. 

Le nom de Sarasvati a ete donne a un grand fleuve du 
N.-O. de rinde, et c'est ^videmment de ce fleuve terrestre 
qu'il s'agit dans divers passages des hymnes ou nous voyons 
les Purus habiter ses deux rives, VII, 96, 2, differents rois 
regner sur ses bords, VIII, 21, 18, les sacrifiants souhai- 



1. Ganyd. Cf. le ^^na, la troupe, des Maruts, si souveot consideres coiume 
des prStres divins. 
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ter d'y rester toujours, VI, 61, 14, La Sarasvati est aussi 
nominee III, 23, 4, et invoqued, X, 64, 9 ; 75, 5, avec d'au- 
tres rivieres voisines, la Drshadvati, la Sarayu, le Sindhu 
(Indus), le Gange, la Yamuna. 

Mais comme les eaux terrestres en general, les differentes 
rivieres viennent du ciel ou elles ont chacune, au moins les 
principales, une ou plusieurs formes divines. C'est surtout a 
ces formes superieures des rivieres qu'a dft Stre attribute, 
comme au vers 1 de Thymne VII, 96, a Sarasvati, la dignite 
supreme designee par le mot asurya. Le vers suivant est 
pourtant celui qui nous montre les Purus etablis sur les deux 
rives de la Sarasvati. Mais rien n'est plus conforme a Fesprit 
general de la mythologie vedique que cette confusion des 
formes celestes et terrestres de chacun de ses elements. En 
tout cas le caractere mythique de la Sarasvati ne saurait Stre 
revoque en doute au vers V, 42, 12, ou elle figure avec Brhad- 
divi et RS.ka (voir ci-dessus p. 319) dans une formule d'in- 
vocation aux rivieres « epouses du male (Tvashtri) ». II y a 
mieux : au vers V, 43, 11, elle est pri^e de descendre du 
ciel, dela montagne (celeste). Le vers 2 de Thymne VII, 95 
a la Sarasvati, hymne ou la comparaison de cette riviere a une 
forteresse d'airain, 1, et surtout la mention du jeune taureau 
qui croit au milieu des femmes, 3, suggerent naturellement 
ridee des rivieres celestes, pent ^tre interprete dans le mSme 
sens : « La Sarasvati a brille seule (au-dessus) de toutes les 
rivieres, pure, et venant des montagnes, de la mer (celeste). » 
Dans Tepithete sindhumdtd (accentuee sur la premiere 
syllabe) qui lui est donnee au vers VII, 36, 6, le mot sindhu 
designe sans doute aussi la mer celeste dont la Sarasvati 
est fille. On s'explique ainsi que cette riviere, la premiere, 
cf. VI, 61, 9; 13; VII, 95, 1, la plus a maternelle» et la plus 
divine des rivieres, II, 41, 16, nommee de preference avec les 
eaux divines, X, 30, 12, comme leur personniflcation la plus 
achevee, soit comprise dans des enumerations de dieux, 
avec, Val. 6, 4, cf. VI, 52, 6, ou sans, IX, 81, 4; X, 141, 5, 
les « sept rivieres », qui ont et^, au moins a Torigine, des 
rivieres purement mythiques. Ces sept rivieres sont les sept 
soeurs de la Sarasvati, VI, 61, 10, appelee ailleurs elle-mfime 
la « septieme », VII, 36, 6.- 

C'est seulement au chapitre de V Arilhmitique myihotogi- 
que que nous pourrons determiner la signification du nom- 
bre sept et en constater la relation avec Tun des diffiirents 
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systemes de division de TUnivers. Mais au vers VI, 61, 12, 
la Sarasvati, en mfime temps que Tepithete saptadhdtu a sep- 
tuple )) , regoit celle de trishadhasihd a qui a trois demeures » . 
C'est pr^cis^ment la qualification souvent appliquee a Agni 
et A Soma, parce qu'ils ont trois s^jours dans les trois mon- 
des. EUe doit avoir le memo sens dans son application a 
Sarasvatt. D'ailleurs le vers precedent, qui nous montre la 
Sarasvati remplissant Tatmosphere comme les espaces terres- 
tres, sugg^re directement I'idee que ses trois sejours (comme 
ses sept formes) correspondent aux diflKrents mondes. 

De cette notion d'une triple Sarasvati on pent d^cid^ment 
af firmer qu'elle renferme a elle seule tons les ^l^ments de la 
triade des hymnes ilpri et ilpra. , La riviere celeste est en 
efifet le prototype de toute ofirande, et mSme, comme la voix 
du tonnerre, pdviravi tanyaiuh, rapproch^e au vers X, 65, 
13, de Sarasvati qui lui est peut-6tre identifi^e au vers VI, 
49, 7, de toute priere. Dans les mSmes vers du reste, Saras- 
vatt, qui doit devenir dans la mythologie posterieure la 
d^esse de T^loquence, epouse de ce BrahmA dont le proto- 
type est le Brahmanaspati vedique, est invoqu^e « avec les 
prieres », X, 65, 13, de m^me qu'elle Test ailleurs avec les 
rivieres, apparemment comme leur modele, et on lui demande 
la priere, VI, 49, 7. EUe est encore invoqu^e avec les prieres 
au vers VII, 35, 11 *, et comme inspiratrice des prieres, des 
hymnes, aux vers I, 3, 10-12, cf. II, 3, 8; VI, 61, 4. Enfin, 
il y a tout lieu de croire que la parole invoquee au vers VII, 
36, 7 en compagnie des Maruts n'est pas distinguee de Saras- 
vati nomm^e au vers precedent. Sarasvatt, en efifet, paratt 
Stre, coinme HotrS. BhS^ratt, dans une relation ^troite avec 
les Maruts, III, 54, 13; VII, 9, 5; 39, 5; 40, 3*, d'ou la 
qualification de marutvati « accompagnee des Maruts » 
qui lui est appliquee au vers II, 30, 8, et celle de marutsakhd 
« amie des Maruts » (cf. marudvridhd, nom de riviere, X, 
75, 5), etendue a la riviere terrestre, VII, 96, 2. 

Dans ses relations avec les Maruts, Sarasvati, comme 
Hotra Bharati, paratt remplir le r61e qui, comme nous le 
verrons, est ordinairement assigne a Rodast. En tant que 



i. II en est de mdme au vers X, 66, 5 du personnage masculin sarasvat, qui 
est evidemment dans une relation etroite avec Saravasti. 

2. Cf. le rapprochement de Sarasvati et de Rudra, pfere des Maruts, VJ, 
50, 12. 
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compagne des anc^tres ou pitris, montee avec eux sur un 
mSme char, X, 17, 8, cf. 7 et 9, elle semble equivalente a 
Saram^, compagne des pitris nomm^s Angiras, dans laquelle 
nous reconnaitrons plus tard (11° partie) une personnifica- 
tion de la priere. Elle partage avec elle I'epithete subhagd^ 
I, 89, 3; VII, 95, 4 et 6; VIII, 21, 17, et, ce qui est plus 
caracteristique, elle triomphe du Pawi, VI, 61 , 1 (comrae de 
Vritra, ibid. 7), et c'est elle qui « trouve » les rivieres pour 
les races des hommes, ibid, 3. Sarasvati semble encore 
remplacer SuryA (voir la IIP partie), comme compagne du 
couple Indra et Agni, VIII, 38, 10, identifie a celui des 
Acvins, et comme preparatrice du Soma, associee aux A§vins 
eux-memes, X, 131, 5. 

En somme Sarasvati, qui est aussi assimilee a une vache, 
VI, 61, 14, cf. I, 164, 49; VII, 95, 2; IX, 67, 32, ne.st 
comme Ilk et Bharati ou Mahi, qu'une des nombreuses per- 
sonnifications equivalentes de la vache ou plus gen^ralement 
de la femelle mythique, representant a la fois les elements 
femelles des phenomenes celestes, etles elements correspon- 
dants du culte, transportes d'ailleurs eux-m^mes dans le ciel. 
II faut settlement remarquer que le caractere liturgique do- 
mine dans la conception de Bharati et d'lia, et sans doute 
aussi dans celle de Sarasvati, au moins en tant qu'elle est 
associee aux deux premieres. Quand a la triad e formee des 
trois deesses reunies elle ne pent ^tre mieux compar^e qu'a 
celle qu'ont formee dans la mythologieposterieure le Vishnu 
aux trois pas, le Rudra (^iva) aux trois meres, VII, 59, 12, 
de la mythologie vedique, et le Brahma, successeur de Brah- 
mariaspati, qui a trois sejours dans la m^me m}i;hologie, c'est- 
a-dire trois divinites dont chacune est, dans une certaine 
mesure, equivalente a la triade entiere. 
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